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सबिद्‌ ग्रन्थ माला-दशम पृष्प 


आरयंसंस्कृति के मूलाधार 


( आयसंस्क्ृति के मूलभूत मन्‍्यों का साज्लोपान् विवेचन. ) , 


लेखक-- 
शे 
आचाय बलदेव उपाध्याय 
हिन्दू-विश्वविद्यालय, काशी । 


धन्य॑ वै भारते जन्म, धन्‍्या चैवायसंस्कृतिः । 
धन्यो वैदिकधमोंड्यमू, हमा धन्यप्रम्परा।॥ 
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प्रकाशक-- 
मैनेणर, 

शाश्दा मन्दिर, 
बनारस । 
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मुद्रक-- 
श्रीनाथदास अग्रवाल, 
टाइम टेबुल प्रेस, बनारस | 
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पाणगिडत बलदेव उपाध्याय, 
एम. प्‌., साहित्याचाय | 
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० (१ 
सांस्कृतिक प्राथना 


आ ब्रद्यान्‌ ब्राह्षणो ब्रद्यवचसी जायतामा राष्ट्र राज्त्य: शुर 
इषठयो5तिव्याधी अह्यारथों जायंताम्‌, दोग्धो धेनुवोढ्ाइनड्वान्‌ 
आशुः सप्ति: पुरन्धिर्योषा जिष्णू रथेष्ठा: सभेयो युवाध्य यज्ञ मानस्य 
बीरो जायताम्‌ , निकामे निकामे नः पजेन्यो वर्षतु, फलवत्यो न 
ओपषधघय: पच्यन्तां, योगक्षेमो न: कल्पताम्‌।--शुक्त यजुवंद २२।२२ 


हे भगवन , हमारे राष्ट्र में ब्राह्मण त्राह्मतेज से सम्पन्न हो-- 
षेद के अध्ययनशी ड़ हो तथा यज्ञ के उपासक द्वो। क्षत्रिय शूर, 
बाण चलाने में कुशल, शत्रुओं का संहार करनेवाल्ा तथा मद्दारथी 
उत्पन्न दो | घेनु दूध देनेवाली हा । बेल बोझ ढोनेवाला हो; घोड़ा 
शंप्रगामी हो। नारो सुन्दर गात्रवाली तथा रमणीय गुणवाकी 
हो। रथ पर बेठकर समराद्भण में उतरनेवाला योद्धा विजयी 
बने। युवक सभा में बेठने की योग्यतावाला हो-शिश्ट तथा 
सुशिक्षित, गुणी तथा विनयी हो। हमारे राष्ट्र में आवश्यकता के 
अनुसार मेघ वृष्टि दे। दमारी गेहूँ, धान, जब ञआादि ओषधियाँ 
फलयुक्त हों ओर खयमेव पक हों । हमारा योगक्षेम सदा सम्पन्न 
हो--अलब्ध वस्तु का छाभ दो ओर छव्ध बसु का ठीहु 
पालन हो। 


कक्तेव्यक 


आज अप नी उनचासवबीं वर्षगाँठ के अवसर पर आयसंस्कृति 
के महत्त्व के द्योतक इस ग्रन्थ को भारतीय सभ्यता के जिज्ञाप्तु 
पाठकों के साम ने प्रग्तुत करते समय मुझे विशेष हृ॒ष हो रहा है । 
इस ग्रन्थ के प्रकाशन से मेरी बहुत दिनों की लालसा आज सफल्न 
हो रही हे | 


जिसे हम आयेसंस्कृति के नाम से पुकारते हैं उसकी सिद्धि 
के अनेक साधन हैं। वह एक गम्भीर विशिष्ट वस्तु है जिसके 
रहस्य का परिचय विश्लेषण से द्वी यथाथंतः मित्न सकता है। 
इस ग्रन्थ में उन महत्त्वपूण रचनाओं का साउझ्भोपाड़ विवेचन है 
जिनकी आधारशिज्ञा पर हमारी संस्कृति का यह प्रासाद खड़ा है। 
भारतवधे तीन सम्प्रदायों का लीलानिकेतन रहा है। ये सम्प्रदाय 
हैं- वैदिक, बौद्ध तथा जैन। जेन तथा बौद्ध धर्म और दर्शन 
का विकाश उपनिषदों से वस्तुत: होने पर भी उन सम्प्रदोयों में 
वेद की प्रामाणिकता मान्य नहीं है। तथापि इन दोनों मतावल- 
म्बियों की संस्कृति वेदिक धर्मानुयायियों की संस्कृति स भिन्न 
नहीं है। इसीलिए हमने समस्त भारतवष में व्यापक होने से 


( २ ) 


इस संस्‍्कृति का नाम आय पसंध्ृति! रखा है। ग्रन्थ के आदिम 
तथा अन्तिम परिच्छेद में इस संश्क्ृति के स्वरूप, व्यक्तित्व, 
वैशिष्त्य तथा माद्दात्म्य का बणेन संक्षेप में किया गया है। आठ 
परिच्छेदों में वैदिकधम के मान्य ग्रन्थों-वेर और वेदाज्ढ, 
इतिहास और पुराण, दशेन, धमशाखसत्र तथा तन्त्रशाख--ऊा 
संक्षिप्त परन्तु प्रामाणिक और विश्वास्राहं वितरण हमने प्रस्तुत 
किया है। विषय के गौरव की दृष्टि से ऐप्वा करना हो उचित था । 
बौद्धधर्म के तीनों यानों--हीनयान, मदहायान ओर वज्यान--करा 
परिचय एक साथ देकर उनके परस्पर सम्बन्ध का दिरदशेन एक 
स्वतन्त्र परिच्छेद में किया गया है। इसी प्रह्वार जैतघमे के 
श्वेताम्बर तथा दिगम्बर आगमों का एक साथ विस्तृत विवेचन 
एक प्रथक्‌ परिच्छेद का विषय है। जहाँ तक मेरो जानकारी 
है हमारी राष्ट्रभाषा में यह ग्रन्थ अपने विषय का एकमात्र 
प्रतिपादक है । 


इस ग्रन्थ की रचना में सहायता देनेवाले अतने सद्दायकों 
तथा मित्रों का में विशेष उपकार मानता हूँ। कटनी के जैनधर्भो- 
ज्ञायक सिंगई बाबू धन्यकुमार जैन को में अनेक घन्यवाद देता हूँ 
जिन्होंने अनेक उपयोगी ग्रन्थों का दान देकर मेरे जेनधमे-विषयक 
अनुशी लन तथा अभ्यास को विशेष प्रगति दी है। विविध प्रकार 
की सहायता के लिये में अपने अनु त्न कृष्ण देव उपाध्याय एम. ए. 
साहिदशाश्री तथा अयने चिरज्लोबी पुत्र गौरीशझ्ूटूर उपाध्याय 


( ३ ) 


एम. ए., बी. टी. को अनेक आशीर्वाद देता हूँ। कागज की कमी 
के कारण ही ग्रन्थ के अन्त में आवश्यक होने पर भी अनुक्रमणिका 
नहीं दी गई है । पाठकों से इसके लिये क्षमाप्रार्थी हूँ। 


अन्त में बाबा विश्वनाथ से मेरी विनम्र प्रार्थना है कि 
उनकी अनुकग्पा तथा आशीवौद से यह ग्रन्थ अपने उद्देश्य की 
सिद्धि में सवंथा सफल बने और आयसंस्कृति का सन्देश घर-घर 
सुनाता रहे। तथास्तु । 


। यम पाक । बलदेव उपाध्याय 
आश्विन शुक्त द्वितीया, सं० २००४ वि“ 
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आयं-संस्कृति के मूलाधार 
प्रथम परिच्छेद 


संस्कृति का स्वरूप 


भारतीय संस्कृति का मुल मन्त्र धर्म है। इस शब्द का श्रथ बहुत 
ही व्यापक है। हमारे जीवन की कौन ऐसी दिशा है ? जिसके ऊपर धर्म 
का प्रभाव साज्ञात्‌ या परम्परा रूप से नहीं पड़ा है। पशुओं से मानव 
को प्रथक्‌ करने वाला धर्म ही है। नहीं तो श्राहार, निद्रा, भय ओर 
मैथुन तो जिस रूप तथा मात्रा में पशुओं में पाये जाते हैं मनुष्यों में 
भी वे उसी तरह व्यापक रूप से पाये जाते हैं। मनुष्यों की विशिष्टता 
दिखलाने वाली यदि कोई वस्तु है तो वह धर्म ही है। हमारा धर्म 
शब्द नितान्त व्यापक, महनीय तथा सारगर्भित है। अँग्रेजी भाषा का 
“रिलिजन! शब्द इसका वाचक कथमपि नहीं हो सकता । “रिलिजन” 
शब्द तो केवल बाह्य आचारों के लिये प्रयुक्त होता है जो किसी देश के 
मानवों को एकता के सूत्र में बाँधने में समथ होते हैं । परन्तु धर्म शब्द 
याह्याचार का ही केवल बोधक नहीं हैं, प्रत्युत अनेक महत्त्वपूर्ण बातों 
का द्योतक है। पश्चिमी भाषा में जिसे कल्चर, सिविलाइजेशन कहते हैं 
डन सबका समावेश हमारे इस छोटे परन्तु महत्त्वपूर्ण शब्द के अन्तर्गत 
होता है। भारतीयों का तो धर्म ही प्राण है। हम धर्म ही के सहारे 
अपना जीवनयापन करते हैं। हममें जो कुछ बल है, जो कुछ आध्या- 
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त्मिकता है वह सब धर्म के ही मूलाघार पर अवस्थित है। धमंरूपी 
कल्पवृत्ष की छाया के नीचे ही हम भारतीय अ्रपना भौतिक सुख तथा 
आधिभोतिक कल्याण का सम्पादन कर सुख से जीवन-यापन करते हैं । 
इसीलिये पुरुषाथत्रय--धम, अथ, काम,--के भीतर धर्म ही सबसे 
अधिक महत्त्वपूर्ण है। इसलिये महाकवि कालिदास ने धर्म को त्रिवर्ग 
का सार बतलाया हे" । महर्षि वेदव्यास ने भी महाभारत में धर्म को ही 
अर्थ और काम का मूल बतलाते हुए लिखा है कि “बाहों को ऊँचा 
उठाकर मैं ज़ोर से चिज्लाकर कह रहा हूँ परन्तु कोई मेरी बात नहीं 
सुनता । धर्म से ही अर्थ की प्राप्ति होती है, धर्म से ही काम की प्राप्ति 
होती है, अतएवं ऐसे धर्म का पालन क्यों नहीं करते ”” 


“उच्व॑बाहुर्विरौम्येष, न च कश्चित्‌ »णोति मे । 
ज्ेर्मादर्थश्न कामश्च, स किमर्थ न सेव्यते ॥” 


इससे स्पष्ट है कि भारतीय जीवन का मूल तत्त्व धमं ही है । 

धर्म शब्द देंखने में जितना ही छोटा तथा सरल है उसकी परिभाषा 
उतनी ही कठिन तथा गम्भीर है। अ्रनेक आचार्यों ने 
इसकी परिभाषा अनेक प्रकार से की है। धर्म शब्द 
'धु? धातु से निकला है जिसका अर्थ है धारण करना प्रजा को, जनता 
को, एक सुश्न में धारण करने के कारण ही धर्म की धमंता है-- 


“घारणात्‌ घर्ममित्याहु: धर्मों धारयति प्रजाः ” 


धर्म की परिभाषा 


जकफाना जिओ आन ना 


१. अनेन धर्म: सविशेषमय मे, तिवर्गसारः प्रतिभाति भामिनि। 
त्ववा मनो निर्विषयार्थथामया यदेक एवं अतिमृक्षा सेव्यते॥ 
--कुमारसंभक ५।हे ८ 
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महर्षि कणाद ने वेशेषिक सूत्र में जो धर्म का लक्षण दिया है वह 
उसके स्वरूप का संक्षेप में सच्चा परिचायक है। वह लक्षण यह हैः-- 
“यतोञ्य्युदयनिःश्रेयससिद्धि' स धर्म:”। अर्थात्‌ धर्म वह पदाथ है 
जिससे भौतिक अभ्युदय तथा पारलौकिक मोक्ष प्राप्त होता है। भारत- 
वर्ष में इहछोक तथा परलोक दोनों का संबंध बड़ा ही गहरा है। जो 
वस्तु परलछोक की उपेक्षा कर इहलोक के कल्याण-साधन में समर्थ रहती 
है, वह हमारे आदर का भाजन नहीं बन सकती । इसी प्रकार जो शिक्षा 
इहलीक की उपेक्षा कर केवल परलोक की ही ओर अंगुली निर्देश किया 
करती है, वह भी हमारे सम्मान की पात्री नहीं बन सकती । हमें चाहिये 
इहलोक ओर परलोक का सामअ्षस्य, भीतिक तथा आध्यात्मिक मंगल 
का सामारस्य । ओर इसका प्रधान साधन है यही हमारा धर्म । धर्म के 
अनुष्ठान करने से मानव जीवन को सुखमय बनाने वाले जितने पदार्थ 
हैं उनकी उपलब्धि तो होती ही हैं; साथ ही साथ परम कल्याणरूप 
मोक्ष की भी प्राप्ति होती है। मोक्ष क्या है? त्रिविध दुःखों की आत्य- 
न्तिक निवृत्ति। आधिदैविक, आधिभौतिक, तथा आध्यात्मिक--ये तीन 
प्रकार के दुःख प्राणियों को सदा अपने चंगुल में फेसाये रहते हैं । इनसे 
उद्धार पाने के लिये मनुष्य पाशबद्ध हरिण की तरह सदा छुटपटाया करता 
है। उसके लिये सब भोतिक उपाय नश्वर हैं । धर्म ही उसका एकमात्र 
उपाय है। अतः धर्म का पालन ही मनुष्यों को उस सन्‍्माग्ग पर ले 
चलता है जिस पर चलने से उनका लोक श्रोर परलोक दोनों बन जाता है। 

हमारा धर्म हो संसार के सब धर्मो' से श्रेष्ठ तथा उन्नत है, क्योंकि 
संसार के अन्य धर्म मनुष्य-निर्मित हैं अर्थात्‌ उन धर्मो' का प्रवतंक 
कोई न कोई मनुष्य है। परन्तु वेदिक धर्म की विशेषता यद्द है कि यह 
किसी विशिष्ट काल में किसी विशिष्ट व्यक्ति के द्वारा प्रवर्तित नहीं. किया 
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गया । बक्कि यह सनातन है जो अनादि काल से चछा आता है ओर 
या संसार के सभी मनुष्यों के लिये उपयोगी तथा लाभकारो 
हेरपता है। इसीलिये इसका नाम है सनातन धमम। अपौरुषेय 
वेद के द्वारा नियन्त्रित होने के कारण यह वेदिक 
धर्म कहलाता है। कुछ पाश्चात्य विद्वान्‌ तथा उनके अनुयायी लोग हिन्दूधम 
को वैदिक तथा पौराणिक धम-इन दो विभागों-में बाँटते हैं तथा वेदिक 
धर्म को ब्राह्मण धर्म के नाम से अभिहित करते हैं । परन्तु यह उनकी 
भूल है। वेद में जो धार्मिक उपदेश दिये गये हैं उन्हीं का प्रतिपादन 
सरल भाषा में पुराणों में किया गया है। पुराणों के भी सिद्धान्त वे ही 
हैं जो वेदों के हैं। अतः हिन्दू घर्मं का यह द्विविध रूप बतकाना पाठकों 
को दुबिधा में डालने वाला है। हमारा सनातनघर्म विश्वजनीन, साथे- 
भौम एवं सावंकाकिक हैं । अनेक प्रमाणों से यह सिद्धू किया जा सकता 
है कि जगत्‌ के समस्त माननीय धर्मों' का यह मूल भी है। इसी धर्म 
की उपासना ने इस भारतभूमि को कमंभूमि बनाया है जिसमें जन्म लेने 
के लिये देवता छोग भी लालायित रहते हैं। निम्नांकित छोक के अनु- 

सार देवता भी भारतवर्ष में उत्पन्न होने वाल्ले लोगों से इर्ष्या करते हैं-- 

अद्दो अमीषां किमकारि शोभन॑, 
प्रसन्‍न एपां स्विदुत स्वयं हरिः । 
यैजन्म लब्धं॑ भुवि भारताजिरे, 
मुकुन्दसेबोपयिक॑ स्पृह्टा हि नः || 


बेदिक परम के सिद्धान्त 


(१) वरण-- वैदिक धर्म का विशाल प्रासाद वर्णाश्रमधर्म की दृढ़ नीदेँ 
पर स्थित है। सच तो यह है कि वर्ण और श्राश्रम .धर्म न रहे तो हिन्दू 


संस्क्रते का स्वरूप पू 


धर्म की सत्ता ही नष्ट हो जाय । हिन्दूधर्म समस्त मानवों को चार श्रेणियों 
में विभक्त करता है। पहिली श्रेणी उन लोगों की है जो बुद्धि-जीवी हैं 
अर्थात्‌ जो अपनी विद्या, ज्ञान, तथा विवार-शक्ति के द्वारा जनता या 
समाज का नेतृत्व करते हुए उनको सन्मार्ग पर चलने का आदेश देते हैं। 
ऐसे वर्ण को ब्राह्मण” कहते हैं। दूसरे वर्ण का नाम जजत्रिय है जो 
अपनी भुजा-शक्ति के कारण द्वारा, अपने प्रबल पराक्रम के द्वारा समाज 
में व्यवस्था रखते हैं तथा उसको शासन के द्वारा उच्छु्डल होने से 
रोकते हैं। महाकवि कालिदास ने इस शब्द की व्युत्पत्ति बतलाते हुए 
लिखा है कि जो नाश से रक्षा करता है उसको ज्ञश्रिय कहते हैं:-- 


क्षत्रात्‌ किल त्रायत इत्यदग्रः क्षत्रस्य शब्दों भुवनेषु रूढ़: 


क्श्रिय राजा का कतंब्य प्रजा की रक्षा करना है उसको लूटना 
खसोटना नहीं । तीसरा वर्ण वैश्य हैं जिसका मुख्य कतंव्य कृषि करना, 
गोपालन तथा वाणिज्य करना है। ये लोग व्यापार के द्वारा, कृषिकर्म 
के द्वारा समाज को सुखी ओर देश को धनधान्य से सझूद्ध रखते हैं। 
चर्शाब्यवस्था में इनको बड़ा महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त है क्योंकि इनके 
अभाव में समाज सुखी नहीं रह सकता । चोथा तथा अ्रन्तिम वर्ण झूद्र 
के नाम से अभिहित है जो आजकल घृणा की दृष्टि से देखा जाता है । 
प्राचीन काल में झूद्ध का उतना ही महत्त्समझा जाता था जितना अन्य 
किसी वर्ण का। मनु ने इनका कतंब्य उपयुक्त तीनों वर्णों की सेवा 
करना लिखा है। वास्तव में यदि शूद्ध वर्ण न हो तो श्रन्य तीनों वर्णों 
का जीवनयापन दूभर हो जाय । वेद में झूद्ध की पैर से उपमा दी गई 
है। जिस प्रकार पैर के न रहने से शरीर बेकाम हो जाता है उसी 
अकार झूद्ध वर्ण के अभाव में तीनों वर्णा की स्थिति कठिन है। इस प्रकार 
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इसारे प्राचीन ऋषियों ने समाज के कल्याण के लिये इस वर्ण॑ब्यवस्था 
का विधान किया है । 

आजकल के आधुनिक-शिक्षा-दीक्षित छोग इस वर्णंव्यवस्था की 
खिन्नी उड़ाते हैं और इसे भरपेट कोसने में कभी नहीं अघाते । ऐसे 
सज्ननों को यह बात सदा ध्यान में रखनी चाहिये कि वर्णव्यवस्था का 
यह विधान हमारे ऋषियों के मस्तिष्क की हो उपज नहीं है बल्कि 
सुप्रसिद्ध औक तस्‍्ववेत्ता प्लेटो ने इस व्यवस्था को दूसरे रूप में स्वीकार 
किया हैं । उसने अपनी विख्यात पुस्तक 'रिपब्लिक' में यह स्पष्ट रूप 
से दिखलाया है कि समाज के कल्याण के लिये मानवों का चार भाग 
अत्यन्त आवश्यक है। पहिला विभाग ऐसे मनुष्यों का होना चाहिए 
जो विचारशील हों अर्थात्‌ जो अपने बुद्धिललल से समाज का नेतृत्व कर 
सके | दूसरी श्रेणी ऐसे लोगों की होनी चाहिये जो शक्ति के द्वारा समाज 
का नियमन या नियन्त्रण कर सकें । तीसरी श्रेणी के वे लोग हों जो 
धनधान्य से समाज को सुखी बना सके तथा चौथा दल ऐसे लोगों का 
हो जो अपने शरोर से इन श्रेणी के लोगों की सेवा कर सकें । 

इस प्रकार से यदि हम विचार कर देखें तो यह बात स्पष्ट प्रतीत 
होती है कि प्लेटो का श्रेणीविभाग हमारी वर्णंव्यवस्था से बिककुल 
मिलता जुलता है। सच पूछा जाय तो दोनों एक हैं परन्तु इनमें केवल 
नामका भेद है । तथ्य बात यह है कि हमारे यहाँ की वर्ण व्यवस्था मनो- 
वैज्ञानिक भित्ति पर स्थित है। मनुष्य समाज में सदा से उपयु क्त चार 
प्रकार की श्रेणियाँ होती आई हैं और सदा होती रहेंगी | भत्ता कौन 
विचारशील पुरुष इत बात को अस्वीकार कर सकता है कि समाज 
घादी रूस में यह श्रेणीविभाजन नहीं है ? अन्तर केवल इतना ही है 
कि हमारे यहाँ इसको जाति कास्ट ( 02806 ) के नाम से पुकारते हैं 
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ओर वे लोग इसे क्लास ( 0]985 ) कहते है। परन्तु दोनों की स्थिति 
एकही आधार पर है ओर दोनों का विभाजन एकही मनोवैज्ञानिक 
सिद्धान्त को लेकर हुआ है । 

आजकल यूरोपीय देशों में जो महान्‌ संघर्ष दिखाई पड़ता है उसका 
प्रधान कारण इस वर्णंव्यवस्था का उचित रूपसे न पालन करना ही 
है। परन्तु हमारी वर्णंव्यवस्था की यह सबसे बढ़ी विशेषता है क्रि 
इस व्यवस्था के विधान से इस देशमें कभी भी संघर्ष नहीं उत्पन्न हुश्रा । 
जो जिस काय के लिये नियुक्त था वह अपना काम बढ़ी प्रसन्नता से 
करता था और वह दूसरे के पेशे को छीनने का कभी प्रयत्न नहीं करता 
था। इसी लिये इस देश में जनसंघर्ष होने का कभी अवसर ही नहीं 
उपस्थित हुआ। भगवान्‌ का स्पष्ट उपदेश हैंः--- 


“स्घम निधनं श्रेयः परधर्मों भयावहः” 
“स्वस्वकर्मण्यभिरतः संसिद्धि लभते नर” ॥ 


अर्थात्‌ अपने ही काम में लगे रहने से मनुष्य को सिद्धि प्राप्त 
होती है। इस प्रकार हमारी वर्णव्यवस्था नितान्त मनोवैज्ञानिक और 
उपादेय है जिसके पालन करने से समस्त मानवका कल्याण आज 
भी हो सकता है। 

( २) आशभ्रम:--हमारे प्राचीन महषियों ने मानव-जीवन को चार 
भागों में निभक्त किया है जो क्रम से ये हैं:--- 

( $ ) बह्चर्याश्रम ( २ ) गृहस्थाश्रम ( ३ ) वानप्रस्थाश्रम 
(४ ) संन्यासाश्रम । महर्षियों ने मनुष्यों का साधारणतया सौ वर्ष का 
जीवन बतलाया है जैसा कि 'शतायुवें पुरुषःः से पता चलता है। भ्रत्येक 
आये प्रातः काल उठकर सौ वर्ष जीने की प्रतिदिन प्राथना करता है. 
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और अपनी दैनिक सम्ध्या में 'जीवेम शरदः शतस्‌” की कामना करता 
है। इस सौ वर्ष की आयु को मह्षियों ने च।र भागों में विभक्त किया 
है। प्रथम पचीस वर्ष का काल व्रह्मचर्याशत्रम कद्छाता है। इस कालमें 
विद्यार्थी बह्यचयंत्रतका पूर्णतया पालन करते हुए विद्या का अभ्यास करना 
है। मनु ने अपनी 'स्मृति' में ब्रह्मणरी के आचार तथा व्यवहार का 
बढ़ा विस्तृत वर्णन किया है । इस काल में ब्रह्मचारी केवल पुस्तकी विद्या 
को ही नहीं पढ़ता था, बक्कि वह आगामी जीवन के लिये सब प्रकार से अपने 
को तैयार करता था । इस प्रकार यह काल बहुत ही महत्त्वपूर्ण समझा 
जाता था। दूसरा आश्रम गृहस्थाश्रम हे । जब विद्यार्थी श्रपनी विद्या 
को गुरुकुल में समाप्त कर धर लोटता था तब अ्रपना विवाह कर ग्ृह- 
स्थाश्रम में प्रवेश करता था । उस समय विवाह आजकल की भोंति इन्द्रियों 
की तृप्ति के लिये नहीं किया जाता था बल्कि उसका एकमात्र ध्येय 
सन्‍्तान की उत्पत्ति ही होता था। कालिदास ने रघुवंशी राजाओं का वर्णन 
करते हुए लिखा है कि वे प्रजा की उत्पत्ति के लिये गृहस्थाश्रम में प्रवेश करते 
थे---प्रजाये गृहमेघिनाम--सच पुछा जाय तो चारों आश्रमों में गृहस्था- 
श्रम ही सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण है। मनु ने लिखा है कि चारों आश्रमों 
की स्थिति इसी गृहस्थाश्रम के ऊपर अवलम्ल्ति है। अगर गृहस्थ न रहें 
तो वानश्रस्थ तथा संन्यास आश्रम की सत्ता ही नष्ट हो जाय, बह्यचारो 
विद्यार्थियों के लिये भी भोजन की समस्या कठिन हो जाय । अतः ग्ृहस्था- 
श्रम ही सब आश्रमों का उपजीव्य है। इसके तृतीय शआश्रम--वान- 
प्रस्थाश्रम--में मनुषण्यको उचित है कि वह घर-बार का समस्त कार्यभार 
अपने युवा पुत्रों को सॉप कर किसी निजन प्रदेश या जंगल में अपनी स्त्री 
के साथ निकल जाय ओर वहाँ त्रत, उपवास, अच्चां पूजा तथा तपस्या 
के द्वारा समय को बितावे । अपनी धर्मपत्नी के साथ भिन्न भिन्न स्थानों 
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की यात्रा करनी चाहिए। इसके बाद संन्यास ले लेना चाहिये । इस चोथी 
अवस्था में मनुष्य का यह कर्तव्य होता है कि वह अपने पूर्व तीन अवस्था 
में संचित विद्या ओर अनुभव के द्वारा समस्त समाज का उपकार करे । उसे 
स्वयं अपने लिये कुछ करना शेष नहीं रह जाता । वह समस्त काम्य 
कर्मो को छोड़कर परोपकार में तज्लीन हो जाता है। श्रीकृष्ण ने संन्यास 
की परिभाषा बतलाते हुए लिखा है कि--काम्यानां कर्मयणां न्यास संन्यास 
कवयो दिदु:। मनु ने संन्‍्यासधरमं का बड़ा ही सुन्दर वर्णन किया है । 
उनका कहना है कि संन्‍्यासी को अपरिग्रही होना चाहिए, काम्य कर्मों 
को छोड़ देना चाहिए तथा परोपकार में ही अपना समय लगाना चाहिए । 
प्राचीन काल में भगवान्‌ शंकर ऐसे ही आदर्श संन्‍्यासी थे । इस प्रकार 
मनुष्य जीवनको चार भागोंमें बॉटकर हमारे महर्षियों ने इस जीवन को 
सुखी तथा पूर्ण बनाने का महनीय प्रयत्न किया है । 

( ३ ) कमवाद--जगत्‌ में जो सत्र बिषमता दीख पड़ती है इस 
की दाशनिक समीक्षा के अवसर पर हमारे ऋषियों ने कर्म के सिद्धान्त को 
इसका एकमात्र कारण स्वीकार किया है। आत्मा अज, नित्य, पुरातन 
तथा सत्य वस्तु है। इसके लिये न तो जन्म है, न झत्यु और न उत्पत्ति, 
न विनाश । फिरभी बार-बार देह से उसका संयोग और वियोग होता है । 
जीव के अनेक जन्म हो चुके हैं और आगे भी अनेक जन्म होगें । पूर्व 
में उसने जिस प्रकार के कर्म किये हैं उसी के फल से इसके इस जन्म की 
प्रकृति और भोग नियमित हुआ है। इस विषय में न तो ईश्वरका 
रक्तीभर पक्षपात है और न इसमें करुणा की कमी है। भगवान्‌ ने कम 
के अनुसार फल की व्यवस्था कर रखी है। सुकृत कर्मों के फल से वह 
सुखी है और बुरे कर्मो' के फल से वह दुःखी द्वोता है। मद्ृषिं बाद- 
रायण ने “वेषम्य नेघ ण्ये सापेक्षत्वात्‌ तथा हि दर्शायति” (ब्र० सू० 
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२।१॥। ३४ ) सूत्र में तथा शंकराचाय ने इसके भाष्य में स्पष्ट 
दिखलाया है कि भगवान्‌ स्वयं करुणाशील, दयालु तथा पतक्तपात-रहित 
हैं। जगत्‌ में जो विषम सृष्टि दिखाई पड़ती है उसकी रचना में वे जीव 
के संचितकर्म की अपेक्षा रखते हैं। जीवगत कम का तारतम्य ही स्वृष्टि 
के वेषम्य का वास्तविक कारण है। ईश्वर तो निमित्तमान्न है। हमारे 
कमंवाद की अटूट तथा अमिट !नियामकता के संबंधमें स्पष्ट कदना है कि 
कर्म का फल श्रवश्य ह्ठी भोगना पड़ता है, वह कर्म चाहे पुण्य हो चाहे 
पाप हो । बिना भोगे उससे पिण्ड नहीं छूटता । 


अवश्यमेव भोक्तव्यं, कृत कर्म शुभाशुभम्‌ | 
शुभाशुभश्च यत्कम, विना भोगान्न तत्क्षय: ॥ 
( ब्रह्मवेवर्त, कृष्णजन्म खण्ड छछो० ८४ ) 
इसीलिये व्यास जी ने महाभारत में कहा है कि जिस पुकार हजारों 
गौओं के बीच बछुद्ा अपनी माँ को ढ्ूढ़ लेता है उसी प्रकार पू्वेिकृत 
कर्म कर्ता का श्रनुसरण करता है। 


यथा पेनुसहस्रेषु वत्सो विन्दति मातरम्‌। 
तथा पू्वेकृत॑ं कम॑, कर्तारमनुगच्छति | 
( शान्तिपर्व १८१ । १६ ) 


यह कर्मवाद का सिद्धान्त वेदों! में परिनिष्ठित रूप से दृष्टिगोचर 
होता है। उपनिषदों का कथन इस विषय में नितान्त स्पष्ट है--पुण्यो 
वे पुण्येन कमंणा भवति पापः पापेनेवेति ( बृहदारण्यक ३॥।२।१३ ) पुण्य 
कर्म के सम्पादन से मनुष्य पुण्यभागी होता है और पापकर्म करने से पाप 
भागी। भारत में जितने धर्म उत्पन्न हुए उन सभी ने इस कम के गम्भीरतत्त्व 
को अपनाया । जगत में प्रतित्षण अनुभूयमान विषमता की मीमांसा के लिए 
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कमवाद से अधिक वैज्ञानिक तथा युक्ति-युक्त दूसरा सिद्धान्त नहीं हो 
सकता । इस तथ्य के प्रतिपादन का समस्त श्रेय हमारे वैदिक ऋषियों 
को हे। 

(४ ) जन्मान्तरवाद--हिन्दू शास्त्रों का दृढ़ विश्वास है कि वर्तमान 
जीवन ही हमारा प्रथम और अन्तिम जीवन नहीं है । जीवन-मरण की 
अनादि और अनन्त शरडुला में वतेमान जीवन एक साधारण कड़ी है । 
हमारे शास्त्रों का बचन है कि मनुष्य अपने कर्मो' के अनुसार विभिन्न 
योनियों में जन्म लेता है और वर्तमान जीवन का अन्त हो जाने पर वह 
पुनजन्म ग्रहण करता है। गीता में श्रीकृष्ण ने इस सिद्धान्त को समभाते 
हुए स्पष्ट ही लिखा है कि जो मनुष्य पैदा हुआ है उसकी रूत्यु निश्चय 
है और जो मर चुका है उसका जन्म लेना भी आवश्यक है तथा ध्रुव 
सत्य हैः--- 

जातस्य हि श्र॒वों मृत्यु: , भ्रुव॑ जन्म मृतस्थ च । 

इस विषय में जन्मान्तरवाद को सिद्ध करने के लिए शास्त्रीय प्रमाण 
के साथ युक्ति प्रमाण तथा प्रत्यक्ष प्रमाण का अत्यधिक सामअस्प्र है । 
यह सिद्धान्त कमंवाद के सिद्धान्त का पोषक तथा सहायक है। 

गीता स्पष्ट शब्दों में कदती है कि प्रुण्यात्मा छोग पुण्य के फल से 
स्व्गंलोक में जन्म लेकर देवताओं के समान भोग भोगते हैं। ओर 
विशाल स्वर्गलोक का भोग करके पुण्यक्तीण होने पर वे खत्युलोक में आ 
जाते हैं। इस प्रकार वासना रखनेवाले व्यक्तियों का आवागमन होता 
रहता है । ऐसे लोग आज भी देखे जाते हैं जो अपने पू्वजन्म के वृत्तान्त 
को पूर्ण रूप से स्मरण रखते हैं । इन्हें जाति-स्मर कहते हैं। ऐसे स्पष्ट 
प्रमाणों के रहते हुए जन्मान्तरवाद में कौन व्यक्ति विश्वास नहीं करता ? 

(५ ) अवतारवाद--हिन्दू धर्म का यह मान्य सिद्धान्त है कि 
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श्रम की रक्षा करने के लिए तथा अधममम के विनाश के लिए, भक्तों के त्राण 
तथा दुष्टों के दलन के लिए वह सब्चिदानन्द परम दयालु भगवान्‌ इस 
भूतल पर अवतार लिया करते हैं। अवतार का अथ है अवतरण अर्थात 
ऊपर से नीचे को उतरना । भगवान्‌ स्वशक्ति सम्पन्न हैं। वे सर्वव्यापक 
हैं। यह जगत उनका एक पाद है। इसके ऊपर उनका त्रिपाद विराजता 
है । जब जगत्‌ वेषम्य से विचलित हो उठता है, जब प्रजाओं को एक सूत्र 
में धारण करने वाला धर्म क्षुब्ध हो उठता है, तब संसार में सामअस्य 
उत्पन्न करने के लिये भगवान इस भुतल पर साकार रूप में अवतीण होते 
हैं। वे साकार भी हैं ओर निराकार भी हैं। साकार रूप में उत्पन्न होने 
से न तो उनकी किसी शक्ति का क्षय द्वोता है और न उनके पूर्णंत्व में 
किसी प्रकार का द्वास होता है। अन्य धर्म वाले भी किसी न किसी रूप 
में इस सिद्धान्त को म'नते हैं परन्तु वेदिक धर्म का तो यह सर्वेस्व ही 
ठहरा । जब भगवान श्रीकृष्ण ने अपने श्रीमुख से इस रहस्य का उद्धाटन 
किया है कि साधुओं की रक्षा के लिये और दुष्टों के दलन के लिये में प्रत्येक 
युग में अबतार लेता हूँ तब कोन सचेता इस तथ्य में विश्वास नहीं 
करेगा ? गीता में भगवान्‌ की यह प्रतिज्ञा हैः-- 


परित्राणाय साधूनां, विनाशाय च दुष्कृताम्‌ | 
धर्मसंस्थापनार्थाय, संभवामि युगे युगे॥ 


( ६ ) मृक्ति की कल्पना--वैदिक धर्म में झ्ुक्ति ही परम पुरु- 
चार्थ है। दुःखों की अ्रत्यन्त निवृत्ति ही मोक्त है। श्रत्यन्त का भ्र्थ है 
सदा, सवंदा के लिये निरवृत्ति । श्रथांत्‌ एक बार निवृत्ति हो जाने के बाद 
फिर उसकी आवृत्ति नहीं होती । आवागमन का यद्द चक्र समाप्त दो 
जाता है। मुक्ति का यद सिद्धान्त अन्य धर्मो' से हमारे वेदिक धर्म को 
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स्पष्ट ही अलग कर रहा है। अन्य धर्मो' में जीवन का परम पुरुषाथे है 
स्वर्ग की प्राप्ति । यह स्वर्ग है क्या ? यह है परम सुख का निधान । अन्य 
धर्म वालों की यह कल्पना है कि इस जीवन में उस धमम्म के यथावत्‌ 
पालन करते से मनुष्य मरण के उपरान्त परलोक में सोख्य के अज्नय 
भाण्डार को प्राप्त कर लेता है | परन्तु सनातनधमं के अनुसार स्वर्ग का 
भी कभी न कभी क्षय होता ही है। स्वर केवल सोख्य की अ्रचिरस्थायिनी 
अवस्था मात्र है। इस संसार के प्रपञ्न से दूर होने के लिए मोक्ष ही 
परम आवश्यक वस्तु है। वैदिक धर्म केवल एक ही साधन-मार्ग का 
उपदेश नहीं करता । परन्तु साधकों की क्षमता, योग्यता, प्रवृत्ति तथा 
स्वभाव के अनुसार वह ज्ञान, कर्म, एवं उपासना का उपदेश देता 
है। यह हिन्दू धर्म के विश्वजननोनता का प्रधान परिचायक है। हमारे 
शास्त्रों ने भी इसी बात का समर्थन किया है। इसी प्रकार गीता में ज्ञान, 
कर्म तथा भक्ति इन तीनों मार्गो' का सांगोपांग निरूपण किया गया है । 
मनुष्य की मानसिक प्रवृत्ति के अनुसार उपासना की विधानयोजना 
हमारे धर्म की विशिष्टता है। वह सबके लिये एक ही मार्ग का उपदेश 
नहीं देता । 


श्रति की महिमा 


इस आये या वैदिक संस्कृति का मूलाधार श्रुति है। श्रुति क्‍या है ? 
ऋषियों के प्रातिभ चक्षु के द्वारा स्वतः अनुभूत ज्ञानराशि का नाम श्र॒ति 
है। ऋषि लोग मन्त्र के द्रष्टा हैं, कर्ता नहीं ।---ऋषयः मन्त्रद्वशरः । 
सायणाचार्य ने वेद के वैशिष्ट्य का वर्णन करते हुए लिखा है कि जिस 
तत्त्व का ज्ञान न तो हमें प्रत्यक्ष प्रमाया के द्वारा होता है और न अनुमान 
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के द्वारा होता है, उसका ज्ञान हमें वेदों के ढ्वारा ही होता है । यही तो 
वेद का वेदत्व है--- 


प्रत्यक्षेणानुमित्या वा, यस्तूपायो न बुध्यते । 
एतं॑ बविदन्ति वेदेन, तस्मात्‌ वेदस्य वबेदता ॥ 


वेद हमारे ऋषियों के द्वारा श्रनुभव किये गये आध्यात्सिक तथ्यों 
के भण्डार है--वह स्वानुभूति के ऊपर अवलम्बित है। परमतत्त्व 
का सबसे बड़ा प्रमाण स्वानुभूति ही है--स्वानुभूत्येकमानाय नमः 
शाम्ताय तेजसे । वेद में कथित तत्त्वों का खण्डन तक के द्वारा नहीं 
किया जा सकता। श्रुति में हमारी इसालिए समधिक आदर-बुद्धि हे 
कि उसके तथ्य अज्लुभव की सच्ची नींव पर खड़े किये गये हैं । शुष्क तक 
से क्या किसी अर्थ का निर्णय किया जा सकता है ? वह तो स्वयं अप्र- 
तिष्ठित है। तक से निश्चित सिद्धान्तों का खण्डन अन्य प्रबलतर तक 
के सहारे किया जा सकता है । श्रुति के लिए यह नियम नहीं । उसके 
सिद्धान्त इतने उदात्त तथा अखण्डनीय है कि उनके सामने परममेधावी 
आवार्य शंकर तथा रामानुज आदि आचार्यो' को सिर भ्ुकाना पड़ता 
है । इसीलिए वाक्यपदीय के कर्ता भतृ हरि का कहना है कि विभिन्न 
आगमदर्शनों की सहायता से ही प्रज्ञा विवेक को ( सत-असत्‌, सार-असार 
के विवेचन की शक्ति को ) प्राप्त करती है। अपने ही तक के अनुसार 
किन तत्त्वों का अन्वेषण किया जा सकता है ? 


प्रश्॒ विवेक॑ लभते मिन्नेरागमदर्शनेः । 
कियद्‌ वा शक्सयमुन्नेतुं स्वतर्कमनुधावता ॥ 
तत्तद्‌ उद्प्रक्षमाणानां पुराणैरागमैंविंना । 
अनुपासितव॒द्धानां विद्या. नातिप्रसीदति ॥ 


संस्कृति का स्वरूप १५ 


वेद की सत्यता तथा प्रामाणिकता में विश्वास ही हमारे लिये 
आस्तिकता का सूचक है। वेद का जो निन्दक है, वही नास्तिक है । 
मनु ने वेद के निन्‍दुक को नास्तिक कहा है--नास्तिको वेदनिन्दकः । 
अनीश्वरवादी को हिन्दू धर्म अपने अन्दर रख सकता है लेकिन वेद 
के निनदक के लिये इस धर्म में कोई स्थान ही नहीं है। धर्म का परम 
प्रमाण श्रुति है । श्रुति के ऊपर आश्रित होने के कारण से स्थूति भी 
हमारे लिये मान्य है। परन्तु जहाँ श्रति ओर स्म्टति का विरोध डपस्थित 
होता है वहाँ स्खति का हम कथमपि आदर नहीं कर सकते । 

इतिहास और पुराण में श्रुति के श्रथे का उपबृहण ( युक्तियों के 
द्वारा समर्थन तथा पल्चवीकरण ) किया गया हैं। अतएव श्रत्यनुकूल होने 
से इतिहास एवं पुराण भी हमारे मान्य धर्म-ग्रन्थ हैं। भारतीय दर्शन--- 
न्याय, वेशेषिक, सांख्य, योग, मीमांसा और वेदान्त--वह नींव तैयार 
करते हैं जिसके ऊपर धर्म का महान प्रासाद खड़ा है।इस कारण 
दशनों में भी हमारी श्रद्धा है। क्योंकि श्रुतिवाक्यों से जिन तत्वों का 
श्रवण किया जाता है, उन्हीं का मनन दशशनों के द्वारा होता है। आत्म- 
साक्षात्कार के जो ब्रिविध उपाय--श्रवण, मनन, निदिध्यासन-- हैं 
उनमें मनन की सिद्धि दर्शनों के अध्ययन से होती है । इस तरह धर्म 
के रूप को समभने के लिये उनकी महती उपयोगिता है । 

हमारी संस्कृति निगमागममूलक है। जिस प्रकार वह निगम 
अर्थात्‌ वेद के ऊपर अवलम्बित है उसी प्रकार वह आगम प्रर्थांत्‌ तनत्र 
के ऊपर भी आश्रित है। तन्‍त्रों की साधना के विषय में जन-साधारण 
में इतनी विचित्र तथा बीभत्स बातें फेली हैं कि उनका नाम सुनते 
डी विद्वान लोग भो नाक-भों सिकोड़ने लगते हैं। परन्तु तथ्य 
यात ऐसी नहीं है। तन्‍त्रों की साधना उस बैटरी के समान है जिसके 
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संयोग में आते ही तामसिक प्रकृति भी सात्विक बनकर जल उठती है। 
डपासना के दो प्रकार सदा से रहे हैं ( ५ ) बाह्य और (२ ) गुद्य । 
याहा उपासना-पद्धति का प्रचार वेदों में हैं ओर गुह्य उपासना-पद्धति 
का साम्राज्य तन्शत्रों में हैं। वेदों और तनत्रों में किसी प्रकार का विरोध 
नहीं है । एक ही परम तत्त्व के दर्शन हमें दोनों में होते हैं । 
इस प्रकार इस प्रस्तुत ग्रन्थ में हिन्दू संस्कृति के मुल-भूत ग्रन्थों का 
संक्षिप्त परिचय प्रस्तुत क्या जायेगा । वर्णन का क्रम इस प्रकार है-- 
? वेद--ऋग्वेद, यजुवंद, सामवेद, अ्रथवंवेद्‌ । 
२ उपवेद--बाह्ण, आरण्यक, उपनिषद, आयुवेद, धनुवेद, 
संगीत, अथवेद । 
२ वेदाज्ज--शिक्षा, व्याकरण, ज्योतिष, छुन्द, निरुक्त तथा कल्प । 
9 इतिहास--रामायण और महाभारत । 
५ पुरास्‍छ्क-अष्टादश पुराण । 


6 स्पृर्ति--मज, याज्ञवल्क्य, पराशर आदि । 
७ दर्शन--न्याय, वैशेषिक, सांख्य, योग, मीमांसा वेदान्त ! 


ट; तन्त्र--( क ) वैष्णव तन्त्र, 

( ख) शेव तन्न्र 

(ग ) शाक्त तन्‍त्र 

( घ ) जैन तथा बोद्ध तन्त्र 
परिशिष्ट--( अर ) बोद्ध धरम ग्रन्थ 


(ब ) जैन धर्म ग्रम्थ 


द्वितीय परिच्छेद 


वैदिक साहित्य 


वेद हिन्दू धर्म के सबस्व हैं। वे हमारे सबसे प्राचीन धमम-प्रन्थ हैं । 
भारत की धार्मिकता में जो कुछ निष्ठा देखी जाती है उसका मूल स्रोत वेद 
ही हैं। वेद महर्षियों के द्वारा अनुभव किये गये तत्तवों के साक्षात्‌ प्रति- 
. पादक हैं। स्मृति तथा पुराण भी हमारे लिये मान्य 
हैं परन्तु वेद के श्रनुकूल होने के कारण से ही उनका 
इतना गौरव है। श्रुति और स्थति में विरोध होने पर श्रुति को ही 
हम अधिक गोरव देते हैं। हमारे धर्म की परिभाषा भी यही है कि जो 
वस्तु वेद में विहित, इृष्ट पदार्थो' के उत्पन्न करने में साधक है वही धर्म 
है। अन्य दृष्टियों से भी वेदों की विज्ञेष महत्ता है। ये संसार भर में 
सबसे प्राचीन ग्रन्थ हैं। आयो' की सभ्यता और संस्कृति, समाज तथा 
घ॒मम के जानने का एकमात्र साधन यहीं उपलब्ध होता है। धर्म का 
विकास किस प्रकार हुआ ? इसका निरूपण वेदों के अ्रध्ययन से द्वी किया 
जा सकता है। वेद की भाषा सवंथा प्राचीनतम है। आयभाषा के मूल 
स्वरूप जानने में वेदिक भाषा ही हमारी सहायता करती है। 

इस भूमण्डल पर हमारे वेद हो सबसे प्राचीन ग्रन्थ हैं। वेदों से 
बढ़कर पुराना ग्रन्थ न तो अभी तक उपलब्ध हुआ है और न भविष्य में 


महत्त्व 
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ही उपलब्ध होगा । वेद भगवान्‌ को हम हिन्दू छोग नित्य तथा अपौरुषेय 
मानते हैं । आर्य-संस्क्ृति के मूल वेद हों हैं।7वेदोखिलों यम्म खलों घमदूलम?-:- 
समग्र धर्मो' का मूल वेद ही है । इस संसार में, समय-समय पर, जिन 
धर्मो' का प्रवाह बहा है, उन सबका उद्गमस्थान हमारे वेद भगवान्‌ 
हैं। वेद इस प्रकार हम हिन्दुओं के लिये तो गौरव रखते ही हैं, साथ 
ही यह संसार के श्रन्यान्य धर्मांवलम्बियों के लिये भी उसी प्रकार महत्त्व 
धारण किये हुए हैं। जो कोई धर्म के रहस्य को जानना चाहता है, धार्मिक 
उलभनों को सुलकाना चाहता है, उसे वेद अवश्य पढ़ने चाहिये--- 
वेदों से अवश्य परिचय प्राप्त करना चाहिये । 

बेद के प्रधानतया दो विभाग हैं--संहिता और ब्राह्मण । मन्त्रों 
के समुदाय का नाम 'संहिता” है । “ब्ाह्मण' ग्रन्थ में इन्हीं मन्त्रों को एक 
प्रकार से विस्तृत व्याख्या है। परन्तु विशेषतः यज्ञयाग का सविस्तर 
वर्णन ही इसका मुख्य उद्देश्य है। ब्राह्मण के 
तीन खण्ड हैं --( १ ) ब्राह्यय ( २) आरण्यक (३) 
उपनिषद्‌ | आरण्यक ग्रन्थ वे हैं जो जन-साधारण से दूर जंगल में पढ़े 
जाते थे। इनमें यज्ञों के आध्यात्मिक रूप का विवेचन है । आह्यण 
ग्ृहस्थों के लिये उपादेय हैं, तो आरण्यक वानप्रस्थ आश्रम में जीवन 
बिताने वाले मनुष्यों के लिये हितकर हैं। उपनिषदों से तात्पय 
ब्रह्मविद्या से है जिसके अनुशीलन करने से प्राणी संसार के प्रपन्नों 
से छुटकारा पाकर अनन्त सुख का अधिकारी बनता है। उपनिषद्‌ 
वैदिक साहित्य का अ्रन्तमाग है। इसलिये उसे “वेदान्त” के नाम से 
भी पुकारते हैं। उपनिषदों का सारांश भगवद्गीता है। बद्मसूत्र में 
बादरायण व्यास ने उपनिषदों के सिद्धान्तों को व्यवस्थित रूप से दिख- 
लाया है। ये ही तीन ग्रन्थ--उपनिषद्‌, ब्रह्मसूश्न तथा भगवद्गीता-- 


विभाग 
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प्रस्थानत्रयी के नाम से प्रसिद्ध हैं । विषय की दृष्टि से वेद में दो विभाग 
हैं--कर्मकाएड तथा ज्ञानकाण्ड । संहिता, ब्राह्मण तथा आरण्यक में 
प्रधानतया कर्म की विवेचना है । अतः ये 'कमेकाण्ड” के अन्तगत माने 
जाते हैं । उपनिषदों का प्रधान विषय ज्ञान का विवेचन करना है । अतः 
वे 'ज्ञानकाण्ड” के नाम से प्रसिद्ध हैं । 

किसी देवता-विशेष की स्तुति में प्रयुक्त द्वोने वाले अ्थ को स्मरण 
कराने वाले वाक्य 'मन्त्र' कहलाते हैं। ऐसे मन्त्रों के समुदाय 'संहिता' 
कहलाते हैं । संहिताएँ चार हैं--(१) ऋक्‌ संद्विता (२) यजुः संहिता 
(३) सामसंहिता (७) तथा अथवं-संहिता । इन 
संहिताओं का संकलन महएिं वेदव्यास ने यज्ञ की 
आवश्यकता को दृष्टि में रखकर किया ।॥ यज्ञ के लिये 
चार ऋत्विजों की आवश्यकता होती है--(१) होता, (२) अध्वयु , (३) 
डद्‌गाता, (४) ब्रह्मा । होता? शब्द का अथ है पुकारने वाला । होता 
यज्ञ के अवसर पर विशिष्ट देवता के श्रशंसाव्मक मन्त्रों का उच्चारण कर 
उस देवता का आह्वान करता है। उसके लिये आवश्यक मन्त्रों का 
संकलन जिस संद्विता में किया गया है डसका नाम ऋक्‌ संहिता या 
ऋग्वेद है । अध्वयु' का काम यज्ञों का विधिवत्‌ संपादन है । उसके लिये 
आवश्यक मनन्‍्त्रों का समुदाय यज॒ःसंहिता कहलाता है। डद््‌गाता शब्द 
का अर्थ है उच्च स्वर से गानेवाला । उसका कार्य ऋचाओं के ऊपर स्वर 
लगाकर उन्हें मधुर स्वर में गाना होता है। इस कार्य के लिये सामवेद 
का संकलन किया गया है। अह्मा नामक ऋत्विगू का काम यज्ञ का पूर्ण 
रूप से निरीक्षण करना है जिससे अनुष्ठान में किसी प्रकार की त्रुटि न 
हो। ब्रह्मा को समग्र वेदों का ज्ञाता होना चाहिये पर उसका विशिष्ट 


वेद अथवंवेद है । 


चार 
संद्वितायें 
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वेद को 'त्रयी' के नाम से भी पुकारते हैं। इसका कारण यह है कि 
उसमें तीन-द्धुएँ प्रधानतया पाई जाती हैं-ऋक्‌ , साम और यजुः । पाद 
से युक्त छन्दोबड़ मन्त्रों को ऋक या ऋचा कहते हैं। इन ऋचाश्रों के 
गायन को साम कहते हैं | इन दोनों से प्रथक गद्या- 
व्मक वाक्यों को यजुः कहते हैं । वेद ऋक्‌ , यजुः और 
साम के रूप में विभक्त है। इसीलिए वह नत्रयी” के नाम से भी अभि- 
हित होता है । 


त्र्यी 


वैदिक संहितायें 

इन चारों संहिताओं में ऋग्वेद संहिता सब से प्राचीन हे। अन्य संहि- 
ताओं में ऋग्वेद के अनेक मन्त्र उपलब्ध होते हैं । सामवेद तो पूरा का 
पूरा ऋग्वेद के मन्‍त्रों से ही बना हुआ है। ऋग्वेद एक ग्रन्थ न होकर 
एक विशालकाय ग्रन्थसम ह है। भाषा तथा अथ की दृष्टि 
से वैदिक साहित्य में भी यह अनुपम ग्रन्थ माना जाता 
है। इसके दो प्रकार के विभाग उपलब्ध होते हैं--( $ ) अ्रष्टक, अध्याय 
ओर सूक्त ( २ ) मण्डल, अनुवाक ओर सूक्त । पूरा ऋग्वेद आठ भागों 
में विभक्त हे जिन्हें अ्ष्टक' कहते हैं। प्रत्येक अ्रष्टक में आठ अध्याय हैं । 
इस प्रकार पूरे ऋग्वेद में आठ अष्टक अथवा चौसठ अध्याय हैं। यह 
विभाग पाठक्रम के सुभीते के लिए किया गया प्रतीत होता है। दूसरा 
विभाग इससे कहीं अधिक ऐतिहासिक तथा महत्त्वशाली है। इस विभाग 
में समग्र ऋग्वेद दस खणटडों में विभक्त है जिन्हें 'मण्डल' कहते हैं । 
मणढल में संगृहीत मन्त्रसमूह को 'सूक्त' कहते हैं। इन सूक्तों के खणडों 
को ऋत्ाएँ कहते हैं । ऋग्वेद में सूक्तों की संख्या सब मिलकर १०२८ हैं 
तथा मन्त्रों की संख्या ११ हजार के रूगभग है। 


ऋग्वेद 
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वेदों को हम लोग ऋषियों के द्वारा 'इृष्ट” मानते हैं। ऋषि शब्द का 
अर्थ ही देखनेवाला हू । यास्क्र ने ऋषियों को इसीलिये मन्त्र का द्रष्ट 
माना है । ऋग्वेद के ऋषिगण भिन्न-भिन्न कुटम्बों से सम्बद्ध हैं । एक कुल 
के ऋषियों के द्वारा दृष्ट मनत्रों का संग्रह एक मण्डल में किया गया है। 
प्रथम मण्डल और दशम मण्डल में तो नाना कुटुम्बों के ऋषियों के मन्त्र 
हैं, परन्तु द्वितीय से लेकर सप्तम तक प्रत्येक में एक ही कुटुम्ब के ऋषियों 
के द्वारा दृष्ट मन्‍त्रों का संककन हैे। इन ऋषियों के नाम क्रमशः इस 
प्रकार हैं--( १ ) ग्रृत्समद ( २ ) विश्वामित्र ( ३ ) वामदेव ( ४ ) अत्नि 
( ५ ) भारद्वाज ( ६ ) वसिष्ठ-जो क्रमशः द्वितीय से लेकर सप्तम मण्डल 
तक से सम्बद्ध हैं। अष्टम मण्डल में कण्व वंश ओर श्रद्धिरा गोत्र के 
ऋषियों के मन्त्र हैं। नवम मण्डल में सोम-विषयक मन्त्रों का ही संकलन 
है। सोम का नाम है पवमान अर्थात्‌ पवित्र करने वाला । सोम-विषयक 
होने से ही इस मण्डल का नाम 'पवमान मण्डल” है। दुशम मण्डल्ड 
के मन्त्र नाना ऋषिकुछों से सम्बद्ध हैं, इसमें केवल देवताओं की स्तुति 
नहीं है अपितु अन्य विषयों का भी सन्निवेश है । दूसरे से लेकर सातवें 
मण्डल तक ऋग्वेद सबसे प्राचीन माना जाता है। दशम मण्डल पूरे 
ऋग्वेद में अर्वाचीन समझा जाता है । 


कहा गया है कि सामवेद का संकलन उद््‌गाता ऋत्विक्‌ के निमित्त 
किया गया है। यज्ञ के अवसर पर जिस देवता के लिये होम किया जाता 
है, उसे बुलाने के लिये उद्गाता उचित स्वर में उस देवता का स्तुति- 
मन्त्र गाता है। गायन को 'साम” कहते हैं। ये ऋचाओं 
के ऊपर ही आश्रित होते हैं। ऋचायें ही गाई जाती हैं। 
इसलिये समग्र सामवेद में ऋचायें ही हैं । इनकी संख्या १७५४९ है 
जिनमें केवल ७५ ऋतचायें ही स्वतन्त्र हैं जो ऋक्संहिता में उपलब्ध नहीं 


सामवेद 
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होतीं । इसलिये सामवेद की स्वतन्त्र सत्ता नहीं मानी जाती । साम 
संहिता के दो भाग हैं--( १ ) पूर्वार्चिक, ( २ ) उत्तराचिंक । पूर्वा्चिक 
को छन्द:, छुन्दसी अथवा छुन्दसिका कहते हैं । विषयालुसार इस खण्ड 
की ऋचायें ४ भागों में विभक्त की गईं हैं--( क ) आग्नेय पवे (अप्नि के 
विषय में ऋछायं ) ( ख ) ऐन्द्र, ( ग ) पवसान ( सोम-विषयक मन्त्र ), 
(घ ) आरण्यक पं । दूसरा खण्ड उत्तराविंक के नाम से प्रख्यात है । 
इसमें विषय के अनुसार कई उपखरड हैं जिसमें इन अनुष्टानों का निर्देश 
किया गया है--(१) दशराज्न, (२) संवत्सर, (३) ऐकाह, ( ४ ) अहीन, 
(५ ) सत्र, ( ६ ) प्रायश्वित्त और ( ७ ) क्षुद्र । साम के गायनों में सात 
स्वरों का प्रयोग किया जाता है। संगोत का मूल यहीं उपलब्ध होता 
है। उस भ्राचीन काल में संगीत की इतनी उन्नति भारतीय सभ्यता के 
उदात्त विकास की सूचना देती है । 

गण्य को 'यजुः” कहते है । इस वेद में उन गद्य-वाक्यों का समूह है 
जिनका उपयोग अध्ययुं यज्ञ के अवसर पर किया करता है। यज्ञ का 
वास्तविक क्रियात्मक अनुष्ठान “अध्वयु ' ही करता है। अतः इस वेद का 
सम्बन्ध यज्ञानुष्ठान के साथ सबसे अधिक है । इसके 
दो भेद हैं--कृष्ण यजुः और शुक्रयज़ः | इस नामकरण 
के विषय में एक साम्प्रदायिक कथा पुराणों में दी गईं है। वेदब्यास ने 
यजुर्वेद अपने शिष्य वैद्याम्पायन को सिखलाया जिन्होंने इसे याज्षवल्कय 
ऋषि को पढ़ाया । किसी कारण से गुरु अपने शिष्य से रुष्ट हो गये ओर 
पढित विद्या को उसने माँगने लगे । याज्षवल्क्य ने पठित यजुषों को 
वमन कर दिया । तब अन्य शिष्यों ने तित्तिर का रूप धारण कर उन्हें 
खुँग लिया । यही कृष्णयजु: हुआ । उधर याश्वल्क्य ने सूर्य की आरा- 
घना कर नवीन यजुषों को उत्पन्न किया । यही हुआ शुक्त यजुवंद । इन 


यजुवेंद 
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दोनों के रूप में महान अन्तर है। शुकृुयज॒ः में केवल मन्त्रों का ही संग्रह 
है। उसमें विनियोग-वाक्य नहीं हैं। अतः ब्राह्मण से अमिश्रित होने 
के कारण यह 'शुकू! कद्दा जाता है। परन्तु क्ृष्णयजुव॑ंद में छुन्दोबद्ध 
मन्त्र तथा गद्यात्मक विनियोगों का मिश्रण है । इसी मिलावट के कारण 
इसे कृष्णयजुवेद कद्दते हैं । 

शुक्क यजुवेंद की संहिता वाजसनेयी संहिता कहलाती है क्योंकि 
सूय ने वाजी ( घोड़े ) का रूप घारण कर इसका उपदेश दिया था। 
इसमें ४० अध्याय हैं जिनकी रचना विशिष्ट यज्ञों को ध्यान में रखकर 
की गई है। इस वेद की दो प्रधान शाखायें हैं--माध्यन्दिन ओर 
काण्व । पहली शाखा उत्तरीय भारत में उपलब्ध है ओर दूसरी शाखा 
महाराष्ट्र में मिलती है। इन शाखाओं की संहितायें भिन्न हैं। पर 
भिन्नता अधिक नहीं है । 

कृष्ण यजुबंद की भी अनेक शाखायें थी। आजकल केवल चार 
शाखायें प्राप्त हैं जिनके अनुसार इस वेद की संहितायें निम्चरूप से हैं-- 

(१ ) तैत्तिरीय संहिता--यही प्रधान तथा प्रसिद्ध शाखा है। 
इसमें सात खण्ड हैं जिन्हें अष्टक या काण्ड कहते हैं । प्रत्येक काण्ड में 
कतिपय अध्याय हैं जिन्हें प्रश्न या प्रपाठक कहते हैं। ये प्रश्न अनेक 
अनुवाकों में विभक्त हैं । 


(२) मेत्रायणी संहिता | ये दोनों संहितायें तैत्तिरीय से मिलती 
(३ ) काउक संहिता हैं। क्रम में यत्र तत्र अन्तर है । 


( ४ ) कठकापिष्ठल संहिता--अ्रभी तक यद्द केवल आधी ही उप- 
लब्ध हुई है । 

कृष्ण यजुर्वेद में भो यज्ञों का ही वर्णन है। शुक्ल यजुः से अन्तर 
यही है कि इन यज्ञों का क्रम दोनों स्थानों पर भिन्न-भिन्न रूप से है। 
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अथव वेद में यज्ञभागों का सम्बन्ध बहुत ही कम है । इसमें मारण 
मोहन, उच्चाटन आदि क्रियाओं का विशेष वर्णन है। अथव ऋषि के द्वारा 
दृष्ट होने के कारण इसे श्रथव संहिता कहते हैं। यह संहिता बीस खण्डों 
में विभक्त है जिन्हें 'काण्ड” कहते है। काण्डों के भीतर 
प्रपाठक, अनुवाक, सूक्त तथा मन्त्र का सतन्निवेश क्रमशः 
किया गया हैं। इस प्रकार अथवं वेद में २० काण्ड, ३४ प्रपाठक, १११ 
अनुवाक, ७३१ सूक्त तथा ५८४९ मन्त्र हैं। इनमें लगभग बारह सो 
ऋचारयें ऋग्वेद से ली गई हैं। इस वेद का लगभग छुटाँ भाग गद्य में है 
आदि के १३ कारण्डों से मारण मोहनादि क्रियाओं का सम्बन्ध है। १४ 
वें कान्‍्ड में विवाह-विषयक मन्त्र हैं। १८ वॉ कार्ड आड़ विषयक हे 
तथा २० वें काण्ड में सोमयाग का वर्णन है । इन काण्डों के प्रायः 
समस्त मन्त्र ऋग्वेद से लिये गये हैं । 

वेदों की रचना कब हुईं ? यद्द बड़ी विकट समस्या है। हम लोग तो 
वेदों को अपोरुषेय ( किसी घुरुष के द्वारा न बनाया हुआ ) मानते हैं । 
अतः नित्य होने से समय निर्धारण की आवश्यकता ही नहीं रहती । 
परस्तु पश्चिमी लोग इस बात को नही मानते । ऋषियों 
को वे मन्त्रों का द्ष्टान मान कर कर्ता मानते हैं। 
तब ऋग्वेद जो वेदों में सबसे पुराना है कब बनाया गया ! प्रसिद्ध 
जमन विद्वान्‌ मैक्समूलर ने वैदिक साहित्य को चार काल-विभागों में बाँटा 
हे--उन्दःकाल, मन्त्रकाल, ब्राह्मणकाल तथा सूत्रकाल तथा 7त्येक के विकास 
के लिये दो-दो सौ वर्ष का समय माना है। बुद्धधर्म में सूत्रकाल में लिखे 
गये ग्रन्थों का तथा उनमें वर्णित यज्ञों का निर्देश मिलता है। अतः इनकी 
रचना बुद्ध से पहले अवश्य हुई होगी । बुद्ध की रत्यु ईस्वी पूर्व ३८३ में 
हुईं थी । अतः यदि सूत्र अन्थ को इससे दो सौ वर्ष पहले मानें तो उनका 


अधर्ववेद 


बेद का काल 
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काल ६०० ई० पू० पहुँचता है। इसी प्रकार हर एक काल के लिये २०० 
वर्ष सानकर मैक्समुलर ने ऋग्वेद का समय १२०० ई० पू० माना है। 
यह मत बहुत प्रसिद्ध हे । ऋग्वेद में जो नक्षत्र-विषयक सूचनायें दी 
गई हैं उनके आधार पर लोकमान्य तिलक ने ऋग्वेद का रचना-काल 
ईंसा से ६ हजार पूर्व माना है। ये युक्तियाँ गणित और ज्योतिष के 
आधार पर आश्रित होने से अकाठ्य हैं। ६ हजार से लेकर ४ हजार वर्ष 
ईस्वी पूर्व तक ऋग्वेद के मन्त्रों की रचना हुई । भ्रन्य वेदों की रचना ४ 
हजार वष से लेकर ३ हजार वर्ष तक हुई । शतपथ ब्राह्मण जो सब 
ब्राह्मणों में प्राचीन माना जाता है, ढाई हजार वर्ष ईस्वी पूव में लिखा 
गया माना जाता है। वेद में भूगभ-शास्त्र सम्बन्धी सिद्धान्तों की भी खोज 
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गी गई है जिसके आधार पर एक विद्वान (डा० अ्विनाशचन्द्र दास ) 


का तो यह कहना हे कि वेदों की रचना लाखों व पूव हुई । ऐसी परि- 
स्थिति में रचना कार का ठीक निश्चय करना नितान्‍्त कठिन है । 


क ््फु 

वंद की शाखाय 
पुराणों में वेदों से सम्बन्ध रखने वाले अ्रनेक विषयों का वर्णन 
मिलता है। वेदों के शाखा-विभाग का निरूपण भी साधारणतया 
पुराणों में--विशेष करके श्रीमद्धागवत पुराण में--बड़े विस्तार के साथ 
किया गया है। इस विषय का संक्षिप्त व्णंन भागवत, प्रथम स्कन्ध के 
चतुथथ अ्रध्याय में मिलता है; परन्तु भागवत के द्वाद्श स्कन्ध के छठे 
अध्याय में इससे विस्तृत वर्णन की उपलब्धि होती है। लिखा है कि, 
मुनि वेदव्यास ने याज्ञिक कृत्य को ध्यान में रखकर--यज्ञ सनन्‍्तान के लिये 
वेद भगवान्‌ की चार संहिताओं का निर्माण किया। कृत्य-विशेष के लिये 
जितने मन्त्रों की आवश्यकता थी, उन सब मन्त्रों का संग्रह एक विशेष 
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संहिता में किया । यज्ञ में चार प्रधान कृत्य हुआ करते हैं, जिनके लिये 
चार भिन्न-भिन्न ब्राह्मणों की आवश्यकता पड़ा करती है। मन्त्रों को पढ़- 
कर यज्ञीय देवताओं को बुलाने के कार्य को 'होन्र' कहते हैं। जिस 
ब्राह्मण के हाथ में यह काये सौंपा जाता है उसे 'होता” के नाम से 
पुकारते हैं । होता के लिये ऋग्वेद-संहिता का संकलन वेदव्यास जी ने 
किया । यज्ञों में होम आदि आवश्यक क्ृत्यों का संचालन करने वाले 
ब्राह्मण को 'अ्रध्वयु” कहते हैं ओर उनके कारय-विशेष को वेदिक लोग 
आध्ययव”! के नाम से पुकारते हैं। यजुर्वेद-संहिता का सम्बन्ध 
“अध्वयु ' से है। यज्ञ में देवताओं को प्रसन्न करने के लिये गान, साम- 
गान वाले पुरोहित-विशेष को 'उदगाता” कहते हैं और उसके कार्य को 
ओऔद्गात्र! । 'उद्गाता' के लिये गीतिमय सामवेद-संहिता का संग्रह 
वेदब्यास भगवान्‌ ने किया। यज्ञ में एक अन्य विशिष्ट ब्राह्यण की 
आवश्यकता हुआ करती है, जो पूर्वोक्त प्रत्येक व्यक्ति के कार्य का 
निरीक्षण किया करे और उनकी श्रुटियों को उन्हें सूचित कर दूर कराया 
करे । इस महत्वपूर्ण कार्य को करने वाले ब्राह्मण को “ब्रह्मा” कहते हैं । 
ब्रह्मा को तो चारों वेदों का ज्ञान आवश्यक है; क्योंकि बिना इसके वे 
अपना काय, सुचारू रूप से, सम्पन्न नहीं कर सकते । “अथवंबेद? का 
सम्बन्ध ब्रह्मा” से है। इस प्रकार यज्ञ के विस्तार के लिये परम कृपालु 
सुनिवर कृष्णद्रेपायन ने वेद भगवान्‌ की ऋक्‌, यजुः, साम तथा अथवे 
नामक चार संहिताओं को तैयार किया--- 


“चातुहोंत्र कर्मशुद्ध॑ प्रजानां वीक््य वैदिकम्‌ 
व्यदधाद्यशसंतत्ये. वेदमेक॑  चतुर्विधम |”? 
( भा०, १ स्‍्क; ४ अ० ) 
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वेदों की संहिताओं के निर्माता होने के कारण से ही क्ृष्णमुनि को 
'वेदव्यास! कहते हैं--वेदान विव्यास यस्मात्‌ स॒वेदव्यास इतीरितः? 
“तपसा ब्रह्मचर्यंण व्यस्य वेदान्‌ महामतिः” ( महाभारत )। इस प्रकार 
वेदव्यास ने संहिताओं का संकलन कर अपने चार शिष्यों को उन्हें 
पढ़ाया। 'पेल” ऋग्वेद-संहिता के ज्ञाता हुये, कवि 'जैमिनि! सामके, 'वेश- 
म्पायन! यजुः के तथा दारुण 'सुमन्तु' मुनि अथवे के--- 


“तत्रग्वंदंधर: पेल; सामगो जैमिनिः कविः 
वैशग्पायन एवैको निष्णातो यजुषामुत 
अथवाजह्िरसामासीत्‌ सुमन्तुरदांस्णो मुनिः ॥”? 

( भा०, १ स्क्०, ४ अ० ) 


इन मुनियों ने अपनी संहिताओं का खूब अध्ययन किया-- इनमें 
पारज्ञत हो गये । तब उन्होंने अपने शिष्यों को ये संहिताएँ पढ़ायीं । 
ऋषियों की शिष्य-परम्परा बढ़ी चढ़ी-बढ़ी थी । इन सब शिष्यों के नाम 
भागवत, (द्वादश स्कन्ध, छुठे अध्याय ) में विस्तार के साथ दिये गये हैं । 
शिष्यों ने अपने-अपने शिष्य तेयार किये तथा संहिताओं का अध्यापन- 
क्रम अक्षुएण रखा । इस प्रकार वेदव्यास की बहती शिष्य-परम्परा होने 
से कालान्तर में वेदों की अनेक शाखएं द्वो गयीं । यदि ये सब शाखाएँ 
इस समय मिलतीं, तो हम इनकी प्रथक्‌-एथक्‌ विशेषताओं का सूक्ष्म 
परिचय पा सकते । परन्तु आज-कल कतिपय शाखाएं ही उपलब्ध हें, 
जिससे इनकी विशिष्टताओं का पूरा ज्ञान हमें नहीं हो सकता । उपलब्ध 
शाखाओं की परीक्षा से हम इतना अवश्य कद्द सकते हैं कि इन शाखाओं 
में कहीं-कहीं उच्चारण के विषय में भेद था, तो कहीं-कहीं किन्हीं मनत्रों 
को संहिता में ग्रहण करने के विषय में । पहले यह शाखा विभाग संख्या 
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में अल्प ही होगा । परन्तु ज्यों-ज्यों इनका अध्ययन-अध्यापन बढ़ता गया, 
ध्यों-त्यों शाख्राश्रों की संख्या में वृद्धि होती गयी । 

शाखा-दाब्द का प्र्थ अवयव या हिस्सा नहीं है, जैसे रामायण के 
छु काण्ड हैं या महाभारत के अठारद्द पर्व । ये काण्ड ओर पर्व उनके 
अवयवब हैं । एक-एक कारणड या एक-एक पव॑ एक-स्वतन्त्र ग्रन्थ नहीं 
माना जा सकता; क्योंकि वह एक-से-एक सापेक्ष और अनुबद्ध है। 
परन्तु वेदों की शाखाएँ परस्पर सापेक्ष और अनुबद्ध नहीं हैं । अठारह 
पर्वों के या सात काण्डों के समुदायका नाम महाभारत ओर रामा- 
यण है; परन्तु इक्कीस शाखाओं के समुदायका नाम ऋग्वेद नहीं है; 
प्रत्युत प्रत्येक शाखा स्वतन्त्र रूप से ऋग्वेद है; क्योंकि एक शाखा 
दूसरी शाखा की अपेक्षा नहीं रखती । इसीलिये किसी भी वेद की 
एक शाखा का अध्ययन करने से ही समग्र वेद का अध्ययन माना गया 
है। भीमांसा-शाख्र के प्रणेता महर्षि जैमिनिने “स्वध्यायो<्ध्येतव्यः” 
--इस वैदिक आज्ञा का अर्थ करते हुए लिखा है कि अपनी परम्परा- 
गत एक किसी भी शाखा का अध्ययन करना चाहिये । 

वेदिक शाखाओं की संख्या के विषय में मतभेद दिखाई पड़ता है। 
महामुनि शौनक-कथित “चरण-ब्यूह” नामक परिशिष्ट-प्रन्थ में ऋग्वेद की 
७ शाखाओं का उल्लेख मिलता है, यजुर्वेद की ८६ 
शाखाओं का, साम की १००० शाखाओं का व्था 
अथवे की ९ शाखाओं का । परन्तु महाभाष्यकार भगवान्‌ पतञलि ने 
अपने महाभाष्य में ऋग्‌ की २१ शाखाओं का, यजुर्वेद की १०० शाखाओं 
का, साम की १००० शाखाओं का तथा अथवंबेद की ९ शाखाओं का 
उल्लेख, शब्द-प्रयोग का विस्तार दिखाने के लिये, किया है--''“उपलब्धो 
यत्नः क्रियताम्‌ । महान्‌ शब्दस्य प्रयोग-विषयः । सप्तद्वीपा वसुमती, श्रयों 


शाखाओं को संख्या 
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लोकाः, चत्वारो वेदाः, साड्भाः, सरहस्या, बहुधा भिन्नाः, एकशतमध्वयु - 
शाखा:, सहस्रधर्त्मा सामवेदः, एकविंशतिधा बाइवृच्यं, नवधार्थवणो 
वेदः ।?? - ( पर्पशाहिक, मह।भाष्य ) | इस प्रकार पतञनलि के कथना- 
नुसार वैदिक शाखाओं की संख्या एक हजार एक सौ तीस (२३ +१०० 
+ १००० + ९५: ११३० ) है। महाभारत के शान्तिपव में भी शाखाओं 
की संख्या का उल्लेख है, जो अधिकतर महाभाष्य के वर्णन से मिलता 
है। पहले कहा जा चुका है, कि, धीरे-धीरे शाखाओं की वृद्धि हुईं 
होगी, एक समय में ही तो इतनी शाखाओं की उत्पत्ति नहीं हो गयी 
होगी ! संख्वाओं की भिन्नता का यही कारण हो सकता है । 

पूर्वोक्त वर्णन से पाठक समझ सकते हैं कि वेदों का विस्तार 
कितना था, इनका अध्ययन और अध्यापन कितना होता था, इनके पढ़ने 
वालों की संख्या कितनी बढ़ी-चढ़ी थी, परन्तु आजकल 
उपलब्ध शाखाओं की ओर जब हम दृष्टिपात करते 
हैं, तब अपनी दयनीय दश्शा का विचित्र चित्र सामने खढ़ा हो जाता 
है। भगवन्‌ | जिन वेदों की इतनी शाखाएँ थीं--जिनका इतना सुचारु 
विस्तार था, उनकी वह गरिमा कहों लुप्त दो गयी, इतनी शाखाओं का 
विस्तार कहाँ चला गया, ये क्योंकर उच्छितन्न हो गयीं ! समय के प्रवाह 


ने बहुतों को बहा डाला ! आजकल बहुत ही कम शाखाएँ उपलब्ध 
दोती हैं । 


उपलब्ध शाखारयें 


ऋग्वेद की शाखाएँ 
चरणशब्यूह में ऋग्वेद की केवल ५ ही शाखाओं का नाम निर्देश है- 
( १ ) शाकल, ( २ ) वाष्कल, ( ३ ) आश्वक्ायन, ( ४ ) शाह्व- 
यन, (५७ ) माण्ड्कायन, । एक प्राचीन छोक में, इन पाँचों का नाम 
कुछ दूसरे ही प्रकार से मिलता है-- 
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“शिशिरो वाष्कल: सांख्यो वात्स्यश्चेवाश्वलायनः 
पञ्चेते शाकलाः शिष्याः शाखामभेदप्रवतंकाः ॥”? 

इस प्रद्म में शिशिर, बाप्कल, सांख्य, वात्स्य तथा आश्वलायन 
शाकल के शिष्य बतलाये गये हैं परन्तु चरणव्यह में यह बात नहीं 
मिलती । जो कुछ भी हो, आजकल तो ऋग्वेदियों की केवल एक ही 
शाखा उपलब्ध होती है; वह है आश्वलायन शाखा । इस शाखा के मानने 
वालों में महाराष्ट्र ब्राह्मणों की प्रधानता है। काशी में अधिकांश महाराष्ट्र 
ब्राह्मण आश्वकायन शाखा के पाये जाते हैं । केवल उन छोगों में इस 
शाखा का अध्ययन-अध्यापन है। उत्तरीय भारत के अन्य प्रान्तों में, इस 
शाखा के ब्राह्मण, नहीं के बराबर है । 

सिद्धान्त तो यह है कि, जितनी शाखाएं, उतने होंगे ब्राह्मण,उतने 
ही आरण्यक और उतनी ही होंगी उपनिषदें । श्रौत-सूत्र तथा गृद्य-सूत्र 
भी उतने ही होंगे । शाखा के अध्येतृगण अपने सब वैदिक ग्रन्थ प्रथक्‌- 
पृथक्‌ रखते थे; प्रत्येक शाखा के ब्राह्मण अपने विशिष्ट श्रौन्न-सूत्र से 
अपना श्रौतकार्य सम्पादन किया करते थे तथा इस ससय भी करते हैं । 
वे अपने गृह्मसंस्कार, अपने विशिष्ट गृह्मसूत्रों के अनुसार, किया करते थे 
तथा आज भी करते हैं। इस प्रकार भ्रत्येक शाखा में संहिता, ब्राह्मण, 
आरण्यक, उपनिषद, श्रोत-सूत्र तथा ग्रृह्मसूत्र अपने खास-खास होने 
चाहिये; परन्तु आज बहुत सी शाखायें ऐसी हैं, जिनमें पूर्वोक्त वेदिक 
साहित्य के कतिपय द्वी अंश उपलब्ध होते हैं। किसी शाखा की 
अपनी संहिता है, तो दूसरे का बह्यण; किसी का अपना ब्राह्मण 
है तो दूसरे का श्रोत । इस प्रकार आज-कलऊ शाखाओं के उच्दछिन्न हो 
जाने से तथा वेदिक साहित्य के लुप्त हो जाने से ऐसी विषमावस्था 


दीख पढ़ रद्दी है । 
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इसी कारण आश्वत्ञायनों की अपनी संहिता नहीं है। ऋगवेद की 
केवल एक ही संद्विता उपलब्ध द्वोती है और वह है शाकल-शाख्रा की 
शाकल-संहिता । उसी संहिता को आश्वकायन शाखा वाले अपनी संहिता 
मानकर पढ़ते हैं । 

उनके अपने ब्राह्मण नहीं हैं । ऐतरेय-शाखियों के ब्र/ह्मण, आरण्यक 
तथां उपनिषद्‌ ही आजकल श्राश्वलायन शाखियों को मान्य हैं । उनके 
पास है केवल अपने श्रौतसूत्र तथा गृह्मसूत्र । 

आश्वलायन शाखा से सम्बद्ध वैदिक ग्रन्थ नीचे दिये जाते हैं-- 

शाकल-संहिता ( शाकल्ल--शाखा ) 


ऐतरेय-ब्राह्मण 
ऐतरेय-आारण्यक ऐतरेय शाखा 
ऐतरेय-उपनिषद्‌ 
। ] 
अप ५ आश्वलायन-शाखा 


आश्वल्ायन-गुृहासूत्र._] 

प्राचीन काल में शाह्लायन-शाखा थी। परन्तु आजकल यह शाखा 
बिल्कुल ही नहीं मि्तती । इस शाखा से सम्बद्ध ग्न्‍्थों की सूची 
प्रों है-- 


शाकल-संद्विता, कौपीतकि-आह्यण, कोषितकि-भारण्यक, कोषीतकि 
उपनिषद्‌, शाह्नायन-अरतसूत्र, शाह्भायन-ग्रुद्यसूत्र । 


यजुर्वेद की शाखाएँ 
यजुर्वेद की शाखाओं की संख्या महाभाष्य में पूरी एक सौहे। 
शौनक के चरणव्यूद् में केवल ८६६ शाखायें है। शोनक ने समग्न शाखाओं 


३२ आयं॑संस्क्रति के मूलाघार 


का नामोल्लेख नहीं किया है, केवल प्रधान-प्रधान शाखाओं के नाम भर 
दे दिये हैं। चरक” नामक श्ञाखा सबसे विशिष्ट बतायी गयी है। 
पतक्ञलि ने लिखा है कि, गाँव-गोंव में चरकशाखा पढ़ी जाती है, जिससे 
उनके समय में-- विक्रम से २०० वर्ष पूवं--इस शाखा वी उत्तर भारत 
में प्रधानता जानी जा सकती है; परन्तु इस समय में तो, इस शाखा 
का नाम भी कहीं नहीं सुना जाता, शाखाध्यायी बाह्मणों की कथा क्या 
कही जाय ! इस समय यजुबंद की ही सबसे अधिक शाखाएँ मिलती हैं, 
जिनका विवरण तत्सम्बद्ध ग्रन्थों के साथ यहाँ दिया जायेगा । 

यजुबद के दो ग्रधान भेद हैं--कृष्ण यजुबेद तथा शुक्ल यज॒वेद । 
इन दोनों में अलग-अलग शाखाएँ उपलब्ध होती हैं । कृष्ण यजुवंद में 
शाखाओं की संख्या सबसे अधिक है । 


( क ) कृष्ण यजुवेद की शाखाएँ । 

( १ ) कठशाखा--प्राचीन काल में इसका बढ़ा प्रचलन था। 
पतञ्ञलि ने महाभाष्य में इसका नामोल्लेख किया हैं--““अध्यगात 
कठकालापम्‌ ।”' परन्तु आजकल इस शाखा वाले ब्राह्मण तो अभी तक 
सुनने में नहीं आये । इस शाखा से सम्बन्ध रखने वाले ग्रन्थ मिलते 
हैं तथा प्रकाशित भी हो गये हैं। इस शाखा को अपनी संहिता-- 
काठक-संहिता--है, जिसे जर्मन वेदिक विद्वान डाक्टर श्रोदर ने जमेनी 
में छुपाया है। सर्व-प्रसद्ध कठोपनिषत्‌ इसी शाखा की है। इसका 
अपना गुह्य--काठकग्हासूत्र भी है, जो पंजाब संस्कृत सीरीज में इधर 
छापा गया है। इसके ग्रन्थ हैं--काठकसंहिता, कठोपनिषद्‌, 
काठक-गृह्मसूत्र । 

( २ ) कठ-कार्पिष्डल-शाखा-- चरणब्यूद्द में कापिष्टन-कठशाखा का 
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नाम दिया है, जिसे चरक-शाखा के अन्तर्गत बताया गया है । आजकल 
इस शाखा की केवल संहिता ही मिलती है। 'कापिष्ठलसंहिता? अब पंजाब 
से प्रकाशित हुई है । 

(३ ) मेत्राथशाशाखा--इसे कलापशाखा भी कहते हैं। चरण- 
व्यूह भें यह एक प्रधान शाखा मानी गयी है पतञ्नलि के समय में 
इसका प्रचुर प्रचार था--यह बात उनके ““अध्यगात्‌ कठकालापम?”” श्रादि 
उदाहरणों से स्पष्ट जान पड़ती है। इस शाखावाले ब्राह्मण संख्या में 
बहुत द्वी कम हैं । वे प्रायः गुजरात तथा दक्षिण प्रदेश में, कहीं-कहीं, 
पाये जाते हैं । 

इस शाखा के भ्रन्थ ये हैं--मैत्रायणो संहिता ( जमेनी में डाक्टर 
श्रोदर ने इसे छुपाया है ) मैन्नायणी उपनिषद्‌, मानव श्रौतसूत्र, मानघ- 
गृहसूत्र ( जो अष्टावक्र मुनि के भाष्य के साथ बड़ोदे की गायकवाड 
ओओरियन्टल सीरीज में इधर छुपा है )। चरणपब्यूह में मेत्रायणी शाखा के 
छ भेद दिये गये हैं। इन्हीं में मानवशाखा भी एक थी । मनुस्मझति का 
आधारभूत मानवधमंसूत्र इसी शाखा का था। “वाराह ग़ाख्ा”” भी इसी 
के अन्तर्गत थी, जिसका “वाराह-गृह्मसूत्र” बड़ोदे की उक्त सीरीज में 
प्रकाशित किया गया है। 

( ४ ) तेत्तिरियशाखा--चरणब्यूद्द में इस शाखा के प्रधानतया 
७ भेद दिये गये हैं, जिसमें आजकल “आपस्तम्बशाखा” मिलती है । 
इस शाखा का भारत के बिल्कुल दक्षिण में खूब प्रचार है। तेलज्ग तथा 
व्रविड़ बाह्य॒णों की यही शाखा है। इसका अध्ययन---अध्यापन दक्षिण 
में खूब होता है। इस शाखा से सम्बद्ध ग्रन्थ भी पर्याप्त संख्या में मिलते 
हैं। “हिरण्यकेशी?”ः शाखा इसी शाखा के अन्तर्गत है। इसकी संख्या 


अपस्तम्बों से बहुत ही कम है। दाकश्षिणात्यों में भी आपस्तम्ब तथा 
३ 
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हिरण्यकेशी--शाखाध्यायी ब्राह्मण हैं । काशी में आपस्तम्ब ब्राह्मणों को 
अच्छी मण्डली है। इस शाखा के ग्रन्थ ये हैं--तैत्तिरीय-संहिता, तैत्ति- 
रीय-ब्राह्म॒ण, तैत्तिरीय-आरण्यक, तैत्तिरीय उपनिषद्‌, आपस्तम्ब कल्पसूत्र 
( जिनके आरम्भ के २४ अध्यायों में आपस्तम्ब श्रोतसूत्र हैं, शेष ६ 
अध्यायों में गृह्मसूत्र आदि हैं ), बीधायन-भ्रौतसूत्र, हिरण्यकेशी कढ्पसूत्र 
( सत्याषाढ़-कल्पसूत्र ) भारद्वाज-श्रोतसूत्र । ऊपर के वर्णन से पता 
चलता है कि कृष्णयजुर्वेंद की सबसे परिपूर्ण तथा प्राचीन शाखा तैत्ति- 
रीय है। जितने इस शाखा के अध्येता मिलेंगे, उतने क्ृष्णयजुः की 
किसी भी अन्य शाखा के नहीं । सच तो यह है कि, कृष्णयजुः की यही 
सबसे प्रधान शाखा है। इस शाखावालों का उच्चारण माध्यन्दिनों से 
कहीं-कहीं मिलता है और कहीं-कहीं बिल्कुल भिन्न-सा प्रतीत होता है । 
इस शाखावाले कहीं तो माध्यन्दिनों की तरह मूधेन्य ष' को 'ख! उच्चा- 
रण करते हैं और कहीं नहीं । 


( ख ) शुक्त यजुवंद की शाखाएं । 


इस वेद की दो शाखाएँ उपलब्ध होती हैं।( $ ) माध्यन्दिन- 
शाखा--इस वेद की यही खबसे प्रधान शाखा है। माध्यन्दिनों की 
संख्या भी अधिक है । उत्तरीय भारत के ब्राह्मण प्रायः इसी शाखा के 
मानने वाले हैं । प्रान्त-का-प्रान्त साध्यन्दिन शाखा-वालों का मिलेगा । 
सिथिला-मण्डल में इस शाखा वाले बाह्मणों की ही प्रधानता है। दाक्षि- 
णात्यों में भी यह शाखा है। काशी के बहुत से महाराष्ट्र आह्यणों की 
शाखा यही है। इस प्रकार उत्तर भारत तथा दक्षिण भारत- के कतिपय 
भागों में माध्यन्दिन-शाखा मिलती है। इस शाखा का उच्चारण तो 
प्रसिद ही है। ये लोग मुल्य 'ष! का ख! उच्चारण करते हैं। यह 
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इनके उच्चारण की बढ़ी विशेषता है। प्रसिद्ध 'पुरुष-सूक्त' के प्रथम मन्त्र 
'सहस्रशीर्षां पुरुष: ......” को जहाँ आश्वलायन-शाखावाले गम्भीर 
स्‍्वर॒से 'सहसख्रशीर्षा पुरुष: उच्चारण करते हैं, वहीं माध्यन्दिन लोग 
'सहखशीरेखा पुरुखः” उच्चारण करते हैं । 

इस शाखा के सम्पूर्ण ग्रन्थ मिलते हैं। वे ये हैं---वाजसनेयी- 
संहिता, शतपथ-ब्राह्मण, बृहदाण्यक--उपनिषद्‌, कात्यायन-श्रौतसूत्र, 
पारस्कर- गृद्यसूत्र । 

(२ ) कारव-शाखा--इस शाखा का प्रचार आज कल बहुत ही 
कम है। काशी जैसे स्थान में काण्वशाखा वाले ब्राह्मणों के पन्द्रह या 
बीस से अधिक कुछ नहीं हैं । ये सर-के-सब दाक्षिणात्य ब्राह्मण हैं। 
काण्वशाखा के वे ही सब ग्रन्थ हैं, जो माध्यन्दिन के; परन्तु कहीं-कहीं 
पार्थक्य मिलेगा । शतपथ-ब्राह्मण, जिसे काण्व लोग अपना करके मानते 
हैं, माध्यन्दिनों से कई अंशों में भिन्न है । 


( ३ ) सामवेद की शाखाएँ । 


आजकल सहसखर शाखा-वाले सामवेद की तीन ही शाखाएँ मिलती 
हैं-कौथुम, राणायनीय तथा जैमिनीय । 

( $ ) कौथुम-शाखा--यह शाखा गुजरात में पायी जाती है। 
इसके मानने वाले इसी वेद की अन्य दोनों शाखाओं से संख्या में कहीं 
अधिक बढ़कर हैं। काशी के गुजराती ब्राह्मणों में श्रीमाली तथा नागर 
ब्राह्मणों में इस शाखा का खूब अध्ययन-अध्यापन है। यों तो बंगाल में 
भी कौथुम-शाखा-वाले बंगाली ब्राह्मण हैं; परन्तु वे गृह्मपद्धतियों को 
छोड़कर सामवेद का ज्ञान बहुत द्वी कम रखते हैं। गुजराती ब्राह्मण ही 
ग्राज कल सामवेद के संरक्षक है. । काशी के अनेक गुजराती ब्राह्म 
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साम के आचाय हैं। परन्तु दुःख है कि, दिन प्रतिदिन सामवेदियों की 
संख्या कम होती जाती है। आज कल की परिस्थिति के कारण प्रसिद्ध 
सामवेदियों के भी लड़के वेदाध्ययन छोड़ कर जीविका के लिये व्यापार 
का आश्रय ले रहे हैं । यह तो सभी वैदिकों की दशा है, परन्तु सामवेदियों 
की विशेष रूप से है । 

इस शाखा के ग्रन्थ हैं-सामसंहिता, ताण्ड्य ब्राह्मण, षड्विंश-ब्राह्मण, 
सामविधान-ब्राह्मण आदि अनेक ब्राह्मण, छुन्दोग्य-उघनिषद्‌ू, मशक-कल्प- 
सूत्र, लाद्यायन-श्रोतसूत्र, गोमिल-ग्मसूत्र । 

( २ ) राशायनीय-शाखा--इसका प्रचार महाराष्ट्र में है। सुना है 
कि, दक्षिण में सेतुबन्ध रामेश्वर की ओर इस शाखा के अध्ययन करने : 
वाल्ले ब्राह्मण क्रभी हैं । इसका प्रचार कम है। कोथुम-शाखा की संहिता, 
ब्राह्मण तथा उपनिषद्‌ इस शाखा वालों को भी मान्य हैं। केवल श्रोत 
तथा गृहसूत्र इनका अपना खास है। श्रोतसूत्र का नाम है--द्वाह्यायण- 
श्रोतसूत्र तथा गृह्मसूत्र का खद्रि-गह्मसूत्र । 

(३ ) जेमिनीय-शाखा--इसका प्रचार कर्णाटक देश में हैं। इस 
शाखा के मानने वालों की संख्या बहुत कम है । इस शाखा के अन्थ 
भी अ्रभी हाल में मिले हैं । इस शाखा की संहिता--जैमिनीयसंहिता--- 
को यूरोपीय वैदिक विद्वान्‌ डा० कैल्लेण्ड ने सम्पादन कर प्रकाशित किया 
है। इस शाखा के ग्रन्थ हैं--जैमिनि.संहिता, जैमिनि-ब्राह्मण, केनोप- 
निषद्‌, जैमिनि-उपनिषद्‌-ब्राह्मण, जैमिनि-श्रौतसूत्र, जैमिनि-सगृह्सूत्र । 


( ४ ) अ्रथववेद की शाखाएँ । 


यदि देखा जाय, तो जान पड़ेगा कि, इसी वेद की प्राचीन काल में 
तथा जाज भी सबसे कम शाखाएँ हैं। प्राचीन काल में इस वेद की 
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नव शाखाएँ थीं; परन्तु आज कलर दो ही शाखाएं मिलती हैं, जिनमें 
एक केवल नाममात्र की अवस्थिति धारण किये हुईं है । इस वेद के 
ब्राह्मण तो इतने कम हैं कि अंगुली पर गिने जा सकते हैं । अथवंवेदी 
गुद्द के गुद्द कहीं न मिलेंगे । एक आध इधर-उधर भले ही मिल जाय । 
महाराष्ट्र तथा गुजराती ब्राह्मणों में अथवंवेदी कभी थे; परन्तु श्राजकल 
यह वेद उच्छिन्नप्राय होता जा रहा है। काशी जैसे वेद-प्रधान स्थान में 
अथववेदी ब्राह्मणों के दो-चार दी कुटुम्ब होंगे ओर उनमें भी एक ही अथर्व- 
वेदी, नागर ब्राह्मण, अपने वेद का अध्ययन-अध्यापन कराते हैं ।" 

( $ ) पिपलाद-शाखा--इस शाखा की संहिता है, जिसकी 
भूजपन्नों पर शारदा-लिपि में लिखी एक ही प्रति काश्मीर में डाक्टर 
बूलर को मिली थी । यह हस्तलिखित प्रति जमनी में हैं । डाक्टर राथ 
ने इस प्रति के प्रत्येक पृष्ठ का फोटो लेकर इसे छुपवाया है। पतञ्ञक्ति 
के समय में यद्द शाखा खूब प्रचलित थी; क्योंकि महाभाष्य में दिया 
गया अथवेबेद का प्रथम मन्त्र 'शज्नो देवीरभिष्टय” आज कल प्रचलित 
शौनक शाखा में नहीं मिलता, प्रत्युत वह 'पिप्पलादु-संहिता” के आरम्भ में 
उपलब्ध होता है । 'प्रश्नोपनिषद्‌” इसी शाखा से सम्भवतः सम्बन्ध रखती 
है। इसके अतिरिक्त इस शाखा की ओर कोई पुस्तक नहीं मिलती । 

( २ ) शौनक-शाखा--अ्रथवंबेद की यह श्रचलित शाखा है। 
जो कोई अथवंबेदी मिलता है, वह इसी शाखा का होता है। इसकी 
संहिता, 'शोनक-संहिता' सायणाचाय के भाष्य के साथ एस० पी० 
१ काशी में एक ऋग्वेदी वैदिक अभिद्दोत्री ने इस वेद को जिला रखा 
है। उन्होंने, ऋग्वेदी होने पर भी, अथवंवेद का स्वयं अध्ययन किया है और 
बहुत से विद्यार्थी तैयार किये गये हैँ । इन उत्साद्दी वैदिकनी का नाम रामशास्त्री 
रटाटे हैं। ये महाराष्ट्र जाह्मण हैं तथा अन्य वेदों का भी अध्यापन कराते हैं । 
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पर्डित ने, (जो वेद के अच्छे ज्ञाता थे ), बम्बई से चार जिकदो में 
प्रकाशित किया है। इस शाखा के ग्रन्थ ये हैं--शोनक-संहिता, गोपथ- 
ब्राह्मण, मुण्डक आदि उपनिषद्‌, वैतान-श्रौतसूत्र, कोशिक-गुह्यसूत्र । 

जहाँ इन विभिन्न शाखावाले आह्षणों की वसन्‍्त-पूजा होती है और 
जब वेदिकगण अपने-अपने स्वरों में वेद-मनन्‍्त्रों का पाठ करने छगते हैं, तब 
एक विचिश्न दृश्य दिखाई देता हे--कट्दीपर आश्वछायनों के शान्तिमय 
गाम्भीय के साथ पढ़े गये मन्‍्त्रों को सुनकर मन गम्भीरता का अनुभव करने 
क्गता है, तो कहीं माध्यन्दिनों के हस्त-संचालन से संवलित मन्त्र-पाठ 
को सुनकर चित्त कमंठजनसमुचित विचित्र चद्बलता को धारण करने 
लगता है। कहीं कोथुमों के ललित स्वरलहरी-विभूषित साम-गायन को 
सुनकर मनमें आनन्द की तरड्रें उठने लगती हैं, तो कहीं आपस्तम्बों के 
प्रोढ़ मन्त्र-पाठ के सुननेसे श्राकाश में गड़गड़ाहट की आवाज-सी मालूम 
पड़ने लगती है । कहीं काण्वों के सुभग मन्त्र-पाठ से चित्त रीकता है, तो 
कहीं अश्रथवं-वेदियों की स्वर-भज्गी में एक अत्यन्त आह्यादमयी विचिन्नता 
जान पढ़ती है। ध्यान से मन्त्र-पाठ को सुनने वाले ही इसका पूरा मम 
समझ सकते हैं--आननन्‍्द उठा सकते हैं। यह शबदों के द्वारा ठीक-ठीक 
प्रकट नहीं किया जा सकता । जिन लोगों ने कभी वसनन्‍्त-पूजा में वेदिकों 
का मन्त्र-पाठ नहीं सुना है, उन्हें उस समय होने वाले मानसोल्लास की 
बात कैसे बतायी जा सकती है ? मन्त्र-पाठ का प्रभाव श्रोताओं पर सद्यः 
होता है। पूरा वायुमण्डर परिवर्तित-सा जान पड़ता है। पाठक स्वयं 
अनुभव कर इसकी सत्यता परख सकते हैं । 


बेद के ऋषि 
किसी भी सूक्त के अर्थानुसन्धान से पहिले उसके तीन वस्तुओं का 
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ज्ञान प्राप्त करना अत्यन्त आवश्यक होता है। वे तीन पदार्थ हैं--( १ ) 
ऋषि, ( २ ) छुन्द तथा ( ३ ) देवता । “ऋषि! शब्द का व्युत्पक्तिलभ्य 
अथे है 'द्ृष्टा'---मन्त्रों का दर्शन करने वाला। प्रत्येक सूक्त का कोई न 
कोई “ऋषि! अवश्य होता है। पाश्रात्य विद्वान लोग इन ऋषियों को 
मन्‍्त्रों का कर्ता, रचना करने वाला मानते हैं, परन्तु द्मारी दृष्टि में श्रुति 
अपोरुषेय है--पुरुष निर्मित नहीं है। अ्रतः उनके रचयिता की कल्पना 
हमारी दृष्टि में नितान्त अनुचित है। यास्क ने स्पष्ट कहाहै--ऋषयो मन्‍्त्र- 
द्रश्टरो बभू बुः--अर्थात्‌ ऋषियों ने मन्त्रों का दर्शन किया। मन्‍्त्रों के भीतर 
निहित अ्र्थ अथवा तत्त्व ऋषियों ने अपनी अध्यात्मदृष्टि से निरख कर कृत- 
कृत्यता प्राप्त की । प्रत्येक सूक्त का कोई न कोई ऋषि अवश्य है। ऋषि, 
छुन्द तथा देवता--को बिना जाने सूक्त का श्रथं ठीक तरह से ज्ञात 
नहीं हो सकता । 


ऋग्वेद में दुश मण्डल हैं। इन मण्डलों में अनेक मण्डलों के 
दशन का श्रेय किसी विशिष्ट ऋषि-परिवार को प्राप्त है। प्रथम तथा 
दशम मण्डलों के द्रष्टारूप से तो अनेक ऋषियों के नाम उपलब्ध होते हैं 
परन्तु द्वितीय मण्डल से लेकर अष्टम मण्डल तक का सम्बन्ध विशिष्ट 
ऋषिकुल से है। जैसे द्वितीय मण्डल के ऋषि हैं--गृत्समद्‌ । तृतीय के 
विश्वामिन्न । चतुर्थ के वामदेव । पश्चम के अन्रि। षष्ठ के भारद्वाज । 
सप्तम के वसिष्ठ । अ्रष्टम के कण्व। नवम मण्डल 'प्वरमान मण्डल 
कहलाता है, क्योंकि इसमें पवमान (सोम) से सम्बद्ध भिन्न-भिन्न ऋषियों के 
द्वारा दृष्ट मन्त्र संग्रहीत किये गये हैं । ऋषि वे ही हैं जिनके नाम द्वितीय 
से लेकर श्रष्टट मण्डल के प्रसड़ में ऊपर आये हैं। अन्य संहिताओं में 
इस प्रकार के एकही परिवार के ऋषियों का उल्लेख नहीं मिलता । 
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वैदिक छन्‍्द 

वैदिक पघंहिताओं का अधिकांश भाग छुन्दोमय है। कृष्ण यजुवंद तथा 
अथवंबेद के कतिपय भाग में गद्य का प्रयोग क्रिया गया उपलब्ध होता 
है। इन अंशों को छोड़ देने पर समग्र वेदिक संहिताएँ छुन्दोमयी वाक्‌ 
के रूप में मिलतो हैं। ऋग्वेद तथा सामवेद के समस्त मन्त्र छुन्दोबद्ध 
ऋतचाएँ हैं। हृदय के कोमल भावों की अभिव्यक्ति का नेसर्गिक मार्ग 
छुन्द ही है। अन्तस्तल के म्मह्पर्शो भाव प्रकट होने के लिए छुन्दों का 
कमनीय कलेवर ही खोजा करते हैं । मन्त्रों का प्रधान उद्देश्य यज्ञों 
में उपास्य देवता के प्रसादन कार्य में ही है और यह भी निश्चय रूप से 
कहा जा सकता है कि देवताओं की प्रसन्नता उत्पन्न करने का सुख्य 
साधन सन्त्रों का गायन ही हो सकता है। इस दृष्टि से भी छन्दों की 
महत्ता विशेष है। किसी मन्त्र को फलवत्ता तभी सम्पन्न हो सकती है 
जब उसके द्रष्टा ऋषि तथा वर्णित देवता के साथ साथ हम उसके छुन्द 
से भी परिचित हों" । अतः मन्त्रों के छुन्दों से परिचय प्राप्त करना 
एक विशेष आवश्यक कार्य है। पाणिनीय शिक्षा ( छोक ४ ) का कहना 
हे--छन्दः पादो तु वेंदस्य--छुन्द वेद के पाद हैं। जिस प्रकार बिना पेरों 
के सहारे न तो मनुष्य खड़ा हो सकता है ओर न चल सकता है; उसी 
प्रकार छुन्द के आधार के बिना वेद लंगड़ाने लगता है--चलने में 
असमर्थ रद्दता है । 





१ कात्यायव को सर्वानुक्रमणी ( १।१ ) का स्पष्ट कथन है कि जो मनुष्य 
छन्द, ऋषि तथा देवता के ज्ञान से दीन होकर मन्त्र का भ्रध्यापन करता है 
उप्तका सव फज्न निष्फल होता हैं -स्थाणुं वच्छेत गतें वा पात्यते प्रभीयते वा 
पापीयानू्‌ भवति । ह 
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यास्क ने 'छन्दः की व्युपत्ति छुद धातु ( ढकना ) से बतलाई है 
ओर छन्दों के छुन्द कहे जाने का रहस्य यही है कि ये वेदों के आवरण 
हैं--ढकने वाले साधन हैं ( छुन्दांसि छादनात--नि० ७।१९ )। इसी 
अर्थ की पुष्टि में दुर्गाचा्य ने यह सारगर्भित वाक्य उछुत किया है-- 
यदेभिरात्मानमाच्छादयन्‌ देवा झृत्योबिंभ्यतः, तच्छुन्द्सां छुन्दस्वम्‌' । 
पीछे वेद के लिए 'छुन्द' का प्रयोग उपचारवशात्‌ होने लगा। वेदों 
का बाह्यरूप छुन्दोबद्ध होने से यह गोण प्रयोग अवान्तर काल में होने 
लगा । पाणिनि ने बोलचाल को भाषा के लिये जहां 'भाषा' शब्द का 
प्रयोग किया है, वहीं सूत्रों में वेदिक भाषा के लिये 'छुन्दस' का प्रयोग 
किया है* । लोकिक संस्कृत की दृष्टि से वेदिक संस्कृत के शब्द-रूपों 
तथा छन्दों में नियम का सामान्य अभाव है। इसीलिए 'छान्द्स' शब्द 
का अथे हो गया अनिश्चित, अनियमित और इसी अर्थ में यह शब्द 
अरजकल बहुथा प्रयुक्त किया जाता है । 

वैदिक छुन्दों की विशेषता यही है कि ये अक्षर-गणना पर नियत 
रहते हैं अर्थात्‌ उनमें अक्षरों के गुरुलुघु के क्रम का कोई विशेष नियम 
नहीं है । इसीलिये कात्यायन ने 'सवानुक्रमणी” में इसका लक्षण 'यदत्तर- 
परिमाणं तच्छुन्दःः किया है। परन्तु लौकिक संस्कृत के छुन्दों में यह 
बात नहीं है । यहां तो वृत्तस्थ अक्षरों की गुरुता ओर लघुता नियत कर 
दी गईं है। यह भी याद करने की बात है कि अनेक शताबिदियों के 
अनन्तर वैदिक छुन्दों से ही लछोकिक छुन्दों का आविर्भाव हुआ है। 








१ यह वाक्य छानन्‍्दोग्य उपनिषद्‌ ( १५४।२ ) में भी पाया जाता है, परन्तु 
दोनों में कुछ पाठभेद हैं । सारांश समान दही है । 


२ यथा बहुल छुनदरति' पाणिनि ७ १। 5, ७ १! १०, ७। १। २६, 
७। १। रे८ भ्रादि । 
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लोकिक छुन्दों में चार ही चरण होते हैं, परन्तु वैदिक छुन्दों में यद 
नियम नहीं है| यों तो वेदों में एक तथा दो पाद वाले छुन्द भी मिलते 
हैं, परन्तु तीन पाद वाले छुन्दों का विशेष श्राचुय है। गायत्री तथा 
उबष्णिक्‌ तीन पाद के ही होते हैं । पंक्ति छन्द पांच पादों का होता है । 
इस प्रकार तुलनाव्मक अध्ययन करने से अनेक महत्त्वपूर्ण बातों का पता 
लगाया जा सकता है। 'वैदिक छुन्द' के साड्रोपाड़' अध्ययन की अभी बढ़ी 
कमी है। यह विषय भी अन्य वैदिक विषयों के समान श्रत्यन्त गम्भीर है । 


प्रधान वेदिक छन्द 


नाम... पाद.....़़़पर 
अं का कक, 

गायत्री ८भक्षर ८ का 

डष्णिकू. ८ ८ १२ 

पुरठष्णिक्‌ १२ हे द 

ककुभ पे है प्र 

अनुष्दुभू 5 >- - रे 

ब्रहती पर ् १२ प्प 

सतोबृहती १२ पर १२ दे 

पडक्ति दे द् पर पर ०० 

प्रस्तारपंक्ति १२ १२ हे ० 

विराज १० १० या ११ ११ ११ 

त्रिष्दुभू ११ ११ ११ ११ 


जगती १२ १२ १२ १२ 


ओीि दी -ज--+-++-न 


१ द्रष्टव्य भ्रार्नल्डवेदिक मीटर । 





वैदिक साहित्य डरे 


इन्हीं छन्दों के अनेक अवान्तर भेद भी संद्विताओं में मिलते हैं । 
प्रत्येक स द्विता के छुन्दों का वर्णन अनुक्रमणियों में बड़ी सूक्ष्मता के साथ 
किया गया है। कात्यायन ने ऋग्वेद के प्रत्येक मन्त्र के छुन्दों का निर्देश 
सर्वानुक्रमणी” में बड़ी प्रामाणिकता से किया है । प्रातिशाख्यों में, विशे- 
षतः ऋक्‌प्रतिशाख्य (पटल १६--पटल १८) में, छुन्द का सूक्ष्म विवेचन 
है। पिड्ल के ग्रन्थ में वैदिक तथा छकौकिक दोनों प्रकार के छुन्दों का 
विशेष वर्णन है। ये ग्रन्थ छुन्दों की जानकारी के लिये विशेष मननीय हैं । 
पहले बतलाया गया है कि वैदिक छुन्दों में अक्षरों के गोरव-लाधव 
पर ध्यान न देकर उनकी स रुया का ही खयाल किया जाता है। कभी- 
कभी अन्यपादों के श्रच्धरों के समसंख्यक होने पर भी एक पाद में कभी 
संख्या कम हो जाती है और कभी अधिक । यह मनमानी अनियमित 
नहीं है, अपितु नियम से द्वी किया जाता है। यदि किसी पाद के अक्षर 
एक कम द्वों, तो उसे “निचृत' और एक अधिक हों, तो “भुरिक्‌' कद्दते 
हैं। नियमतः त्रिपदा अ्रष्टाक्तरा गायत्री के अक्षरों को संख्या (5 »< ३ ) 
२४ ही है, परन्तु २३ अक्षरों की गायत्री 'निचुदू-गायत्री! ओर २५ अक्षरों 
की “भुरिग्‌-गायतन्नी” कही जाती है। इसी प्रकार दो अक्षरों की हीनता 
वाल्ले छन्दों को विराट” तथा दो अक्षरों की अधिकता होने पर छुन्दु को 
'स्व॒रादू! कहलाते हैं । कददना न द्ोगा कि विराट गायन्नी' (२४-२) २२ 
अच्तरों की और 'स्व॒राट गायतन्नी' (२७ + २) २६ अचरों की होता ह' । 
कभी-कभी देखने में आता है कि छुन्दु एक अक्षर के अभाव में छेंगड़ा 
जान पड़ता है। ऐसी दशाओं में छुन्द को नियमबद्ध बनाने के श्रभिप्राय 
१ अ्रनाधिकेनेकेन निचद्‌ भुरिजो । द्वाभ्यां विराट स्वराजौ--सर्वानुऋमणी 
१० २ । ५कद्व यूनाधिका सैव निचुद्‌ ऊनाधिका भुरिक्‌ 'ऋक्‌ प्रातिशाख्ये १७२) । 
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से एक अक्षर को दो अक्षर बना देने की अवस्था 'सर्वानुक्रमणी” में स्पष्टतः 
दी गईं है ।-- 

पादप्रणाथ क्षेप्रसंयोगैकाक्तरीभावान्‌ व्यूहेत्‌ । ( सर्वा ३६ ) अथांत्‌ 
पादपूरण के लिये ज्षैप्रसंयोग ( यकार तथा वकार के संयोग ) तथा सन्धि- 
जन्य एकाक्षरों को एथक्‌ कर देना चाहिए। कुछ उदाहरणों के द्वारा इस 
नियम को स्पष्ट करना उचित होगाः--- 

( १ ) जहाँ यण सन्धि के द्वारा यकार तथा वकार हो, उसे ए्थक्‌ 
कर मूल दोनों अक्षरों का उच्चारण करना चाहिए यथा--त्रिपदा डबष्णिक्‌ 
के उदाहरण में दिए गए मन्त्र के दूसरे चरण--पिबाति सोम्यं मथु-- 
में ८ अक्षरों में एक अक्षर की कमी है। अतः पादपूरण के लिए सोम्य॑ ८ 
सोमिअं । जगती के अन्तिम चरण में झा मद्‌ 5 दिउमद्‌ । 'तत्‌ सवितु- 
वेरेण्यं? में वरेण्यं - वरेणिअं । 

( २ ) वकार का प्रथक्‌ करण--अश्रधिकांश मन्‍्त्रों में त्व॑ं का उच्चारण 
होता है - तुअम्‌ । 'दिवं गच्छु स्वः पते” में स्वः ८ सुअः । 

( ३ ) रेफ का पए्थक्‌ करण--अनेक मन्त्रों में इन्द्र! का उच्चारण 
“इन्द्र! होता है यथा ऋ० ७।१९।२ व्वं ह व्यदिन्द्रः का उच्चारण होगा-- 
तुअं ह व्यदिन्द्रः । 

(४ ) ए या ओ ( गुण ) अथवा ऐ तथा ओ ८ बवृद्धिस्वर ) का दो 
स्वरों में श्थक्‌ करण होता है--ज्येष्ठ 5 ज्ययिष्ठ ( ऋ० ७।६७५।१ ), 
घेष्ठ  धयिष्ठ ( ऋ० ७।९३।१ ) प्र बह्लेत्विति ( ऋ० ७।३६।१ ) में 
होता हे--ब्रह्म एतु इति। 

( ५ ) एकार तथा ओकार के अनन्तर लुप्त अ्रकार को (एड४ पदान्ता- 
दति--पाणिनि ६।१।१ ०९) पुनः स्थापन कर उच्चारण करना चाहिए--- 
इन्दं वाजेषु नोइव ( ऋ० १।७।४ ) में नो5व ८ नोश्रव । इन्द्र सखायो5नु 
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संरभध्वम्‌ (ऋ० १०११०३॥।६) में “अनु” का उच्चारण पूरा होना चाहिए। 
( ६ ) दीध सन्धि से उत्पन्न आकार को दो अक्षरों के रूप में परि- 
वर्तन करना चाहिये ।-यथा वदन्‌ ब्रह्माघद्तो वनीयान्‌ (ऋ० १०॥११७।७) 
में होता है ब्रह्म अबदुतो। अद्याद्या श्रः श्र: ( ऋ० ८।६१।१७ ) में 
अद्याद्या 5 अद्य अद्या । ऋ० ७।४०।६ में वात ८ क्अत । 
कात्यायन ने सर्वानुक्रमणी में ऋग्वेद के समस्त मन्त्रों के छुन्दों का 
निर्देश किया है। उनके अनुसार ऋग्वेद में छुन्दों की संख्या इस प्रकार हे 


गायत्री २४६७ 
उष्णिक्‌ ३४१ 
अनुष्दुप्‌ पड 
बहती १८१ 
पंक्ति ३१२ 
त्रिष्टुप्‌ ४२७३ 
जगती १३०८ 
दुछ४७ ' 


लगभग ३०० मन्त्र अतिजगती (१३०८४ ), शक्करी ( १४ »४ ), 
अतिशक्वरी (१५ १८ ४) श्रष्टि (१६ १८ ४) अत्यष्टि (१७ 2८ ४) आदि विविध 
छुन्दों में निबड् हैं। एकपदा ऋचाएं केवल ६ तथा ह्विपदा १७ हैं। 
इस सूची पर दृष्टिपात करने से स्पष्ट है कि ऋग्वेद में सर्वाधिक लोकप्रिय 
छुन्द 'त्रिष्दप्‌” है जिस में ऋचाओं का २।५ निबद्ध है। इससे उतर कर 
गायत्री का नम्बर है। गायत्री में ऋग्वेद का लगभग चतुर्थ अंश लिखित 
है। जगती इसके भी पीछे आती है [_ अतः त्रिष्टुप, गायत्री, जगती-- 
ये ही तीन वैदिक संहिताओं के महत्त्वपूर्ण जनप्रिय छुन्द हैं । 
१ दृष्व्य--षड़्गुरुशिष्य की पूर्वोक्त सूत्र की वृत्ति (० ६३ । 
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लौकिक संस्कृत के छुन्दों का विकास इन्हों वैदिक छुन्दों से हुआ है । 
संस्कृत के कवियों ने श्रुति-माधुये तथा संगीतमय आरोह-अवरोह को 
ध्यान में रखकर इन्हीं छन्दों में अक्षरों के गौरव तथा लाघव को 
नियम-बद्ध कर दिया है। अन्य लौकिक छुन्दों के तो आविष्कर्ताओं का 
नाम लुप्त हो गया हैं, परन्तु अनुप्टप्‌ के आविष्कारक भद्दर्षि वाल्मीकि 
की कहानी प्रसिद्ध है। व्याध के बाणों से बिछ क्रोच्च को देखकर किस 
प्रकार महर्षि का हृदयगत शोक शकछोकरूप में परिणत हो गया; इसे यहाँ 
याद दिलाने की आवश्यकता नहीं है । वैदिक त्रिष्दुप से ही एकादशाक्षर 
इुन्दों का, विशेषतः इन्द्रचच्रा तथा उपेन्द्रवच्चा का, उदय हुआ है। जगती 
से द्ादशाच्तर छुन्द, वंशस्थ आदि की तथा सामगो की श्रत्यन्त प्यारी 
शक्करी से वसन्ततिलका की उत्पत्ति हुईं है। इसी प्रकार श्रन्य लोकिक 
छुन्दों का भी उदय समझ लेना चाहिए । 


वेद में देवता-तत्त्व 

वेद भारतीय धर्म तथा दर्शन के प्राण हैं। भारतोय धर्म में जो 
जीवनी शक्ति दइृश्गोचर होती है उसका मूल कारण वेद ही है। वेद 
अक्षय विचारों का मानसरोवर है जहाँ से विचारधारा प्रवृत्त होकर 
भारतभूमि के मस्तिष्क को उचेर बनाती हुईं निरन्तर बहती है तथा 
अपनी सत्ता के लिए उसी डद्गमभूमि पर अवलरूम्बित रहती है। ये 
भारतीय साहित्य के ही सर्व-मथम अन्थ नहीं हैं, प्रत्युत मानवमात्र के 
इतिहास में इनसे बढ़कर प्राचीन अन्थ की अ्रभ्ी तक उपलब्धि नहीं हुई 
है। भारतीय धर्म तथा तत्त्वज्ञान की आकृति तथा भ्रकृति, उद्गम तथा 
विकास के समुचित अनुसन्धान के लिए हन अन्थमणियों का पर्यालोचन 
नितान्त आवश्यक है। परन्तु श्रुति-सम्मत दाशेनिक विचारों की रूप- 
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रेखा के विषय में पर्याप्त मतभेद है। वेदों का अध्ययन आजकल दो 
प्रकार किया जाता है--प्राचीन पद्धति से तथा अर्वाचीन पाश्चात्य रीति 
से । पाश्चवाव्य पद्धति वेदार्थ-परिशीलन के लिए अन्य देशों के साहित्य 
की सहायता की अपेक्षा रखती है। भ्राचीन पद्धति इतिहास-पुराण को 
चेदार्थ का उपबृ 'हण मानती है' तथा वेदिक रहस्यों के ययार्थ-ज्ञान 
के लिए उनकी सहायता को बहुमूल्य बतलछाती है। इसी दृष्टि-मेद की 
मीमांसा उभयमत में भिन्न-भिन्न प्रकार से की गई है। पाश्चात्य वर्ग 
वेदों को असभ्य या अधंसभ्य आरम्भिक आयजनों के अनगढ़ गायनों से 
बढ़कर महत्त्व देना नहीं चाहता, परन्तु भारतीय कल्पना के अनुसार वेद 
नित्य हैं, निखिल ज्ञान के अमूल्य भाण्डागार हैं, धर्म को साक्षात्कार 
करनेवाले महषियों के द्वारा अनुभूत परमतत्त्व के परिवायक हैं। इृष्ट- 
प्राप्ति तथा अनिष्ट-परिहार के अछोकिक उपाय को बतलाने वाले ग्रन्थ वेद 
ही हैं? । वेद की 'वेदता इसी में है कि वे प्रत्यक्ष से अगम्य तथा,अनु- 
मान के द्वारा अनुद्धावित-अलोकिक उपाय का बोध कराते हैं! । 
वेदों में देवतास्तुति ही प्रधान विषय है । शनिरुक्तकार यास्क ने स्थान 
विभाग की दृष्टि से देवताओं को तीन श्रेणियों में विभक्त किया है---प्रथ्वी- 
स्थान, अन्तरित्तस्थान, तथा थ्य॒स्थान । प्रृथ्वीस्थान देवताओं में अप्नि का 
स्थान सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण है, अन्तरिक्षस्थान देवताओं में इन्द्र का 
१ इतिहासपुरायाभ्यां बेद॑ समुब्ब हयेत्‌ । ७७७४४ ४४७ 
विभेत्यल्पशुतादू वेदो मामय॑ प्रहदरिष्यति ॥ 
--मद्दाभारत ( भादिपव १२६८) 
२ द्रष्टन्य साययकृत तैत्तिरीयसंद्दिताभाष्यभूमिका पृ० २, 
३ श्रुतिकश्ष नः प्रमायमतीन्द्रियार्थविज्ञानोत्पत्तो । 
“-शाझ्ूरभाष्य २४३१, 
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सथा आकाशस्थान देवताओं में सूये, सबिता, विष्णु आदि सोर देवताओ्रों 
का । अप्नि प्राणियों का सबसे अधिक हितकारक देवता है। अप्लि प्राचीन 
तथा अर्वाचीन ऋषियों के द्वारा स्तुति किया जाता है। उसकी ही कृपा 
से दिन प्रतिदिन प्राणी धन, अन्न, पुत्र, पोन्न तथा समृद्धि प्राप्त करता है। 
वरुण का स्थान पैदिक देवताओं में नितान्त महत्त्वपूर्ण है। वह विश्वतश्रक्षः 
( सर्वत्र दृष्टि रखनेवाला ), धृतत्रत ( नियमों को धारण करनेवाला ), 
सुक्रतु ( शोभन कर्मो का निष्पादन करनेवाला ) तथा सम्नाट्‌ ( सम्यक्रूप 
से प्रकाशित होनेवाला तथा शासन करनेवाका ) कहा गयाहे' । 
सर्वज्ञ वरुण प्राणीमात्र के शुभाशुभ कर्मों का द्वष्टा तथा तत्तत्‌ 
फ्लो का दाता है। इन्द्र" वीर योद्धाओं को संग्रामाज्गण में विजय प्रदान 
करनेवाले देवता हैं । वद्नवाहु (वनच्चके समान बलशाली बाहुवाले) इन्द्र के 
हाथ में वच्न है, जिसकी सहायता से वह बृतन्नादि अनेक दानवों को मार 
डालते हैं तया शत्रुओं के किलाबन्द नगरों को छिल्नभिन्न कर डालते हैं 
( पुरन्दर ) । इन्हीं के अनुग्रट से आयों ने काल्ले रंगवाले दस्थुओं या 
दासों को पहाड़ियों में खदेड़ दिया है तथा बृतन्र के द्वारा रोकी गईं गायों 
को वे गुफा तोड़कर निकाल बाहर करते हैं । इन्द्र वृष्टि के देवता हैं। 
विप्श आकाशगामी सनन्‍्तत क्रियाशील सूय के प्रतीक हैं । उन्होंने तीन 
डगों से इस विश्व को नाप डाला है '* । इस कारण वे “डरुगाय? तथा 
उरुक्रम' कहलाते हैं । तीसरे लोक में जहाँ उनका तृतीय पाद-विन्यास 

२ ऋग्वेद---१ मण्डल २५ सूक्त । हा ः 

२ ऋग्वेद--२ मण्डल १२ युक्त । 

३ यद्दी कल्पना वामनावतार की कल्पना की जननी है। इसी कारण वामन 
घ्त्रविक्रम' कहे जाते हैं। पुराणों में 'उरुगाय! तथा 'उरुक्रम” शब्दों का घरि के 
लिए प्रयोग इसी तत्त्व के ध्यान में रखकर किया गया है । 
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किया गया है वहाँ मधु का कूप है। उस लोक में शीघ्रगामिनी भूरिश्ड्र 
गायें ( किरणें ) इधर से उधर सतत आया जाया करती हैं। ( यत्र गायो 
भू रिश्ृज्ञा अयास:--ऋ० वे० १।१५४।६) " सवितृ देव सुप्त प्राणियों में 
जीवन का संचार कर पुनः प्रवृत्त करते हैं। पूषा ( ऋ० वे० ६॥७५३ 
भूले-भटकों को राह लगाते हैं। उनका रथ बकरों के द्वारा खींचा जाता है 
तथा उनके धाथ में चाबुक रहता है। यह मत प्राणियों को पितरों के 
पास ले जाते हैं। “मित्र” मानवमातन्न का कल्याण साधन करते हैं। देवों 
के साथ-साथ देवियों की भी कमनीय कल्पना ऋग्वेद में पाई जाती है । 

सब से सुन्दर देवी उषा है जो दयोः ( श्राकाश ) की पुत्री हैं। वह तमो- 

मयी रजनी की रमणीय रूपधारिणी भगिनी है | वह पुराणी युवति है-- 
पुरानी होने पर भी सतत युवति है। वैदिक मन्त्रों में सब से सुन्दर 
कमनीय कल्पनावाले मन्त्र उषा की स्तुति में भ्रयुक्ति किये गये हैं (ऋ"० 

वे० ३।६१ )। आगे चलकर देवताओं की संख्या में भी बवृद्धि-द्वास होता 
रहा । वरुण की महिमा में हास होने लगा, और मन्‍्यु, श्रद्धा आदि नये- 
नये देवताओं की सृष्टि होने लगी । 

इन देवताश्रों के स्वरूप का विवेचन करना नितानत आवश्यक है । 

प्रकृति की विचिन्न लीलायें मानवमात्र के दिनशप्रतिदिन के अनुभच के 
विषय हैं । इस प्रथ्वीतक पर जन्म-ग्रहण के समय से ही मनुष्य अपने 
को कौतुकावह प्राकृतिक दृश्यों से चारों ओर घिरा हुआ पाता है। प्रातः- 
काल प्राची-दिशा में कमनीय किरणों को छिटका कर भूतरू को काश्जन- 
रक्नित बनाने वाला अभिपुञ्रमय सूयबिम्ब तथा साय॑काल में रजत रश्मियों 
१ कैष्णवों के गोलोक की कल्पना का आधार यही मन्त्र है। भगवान के 
परम पद का नाम '"गोलोक' हैं श्रर्थात्‌ वद्द लोक जहाँ सूर्य की किरणों का 


न्रिस्छ्िन्न तथा श्रनवरत प्रसार द्दो। द्रष्टव्य बृद्ददब़ह्मसंद्दिता ₹।१ । 
५ 
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को बिखेर कर जगत्‌ मण्डल को शीतलता के समुद्र में गोता लगाने वाले 
सुधाकर का बिम्ब किस मनुष्य के हृदय में कोतुकमय विस्मय उत्पन्न नहीं 
करते ? वर्षाकालीन नील गगनमण्डल में काले-काले विचित्र बलाहकों की 
दौड़, उनके पारस्परिक संघर्ष से डत्पन्न कोंधने वाली बिजुली की लपक 
तथा कर्णकृहरों को वधिर बना देनेवाले गर्जन की गड़गड़ाहट आदि 
प्राकृतिक दृश्य मनुष्यमान्र के हृदय पर एक विचित्न प्रभाव जमाये बिना 
नहीं रह सकते ? वेदिक आयों ने इन प्राकृतिक लीलाओं को सुगमतया 
समभाने के लिए भिन्न-भिन्न देवताओं की कल्पना की है। यह किश्व भिन्न- 
भिन्न देवताओं का क्रीड़ा-निकेतन है। वैदिक श्रायों का विश्वास है कि 
इन्हीं देवताओं के अनुग्रह से जगत्‌ का समस्त कार्य संचालित होता है 
तथा भिन्न-भिन्न प्राकृतिक घटनायें उनके हो कारण सम्पन्न होती हैं । 
पाश्चात्य वेदिक विद्वानों की वेदिक देवताओं के विषय में यही धारणा हे 
कि वे भोतिक जगत्‌ के--प्राकृतिक दृश्यों के--अधिष्ठाता हैं। भौतिक 
घटनाओं की उपपत्ति के लिए उन्हें देवता मान लिया गया है। ऋग्वेद 
के आदिम काल में बहुत देवताओं की सत्ता मानी जाती थी जिसे वे 
पॉलीथीज़म ( बहुदेववाद ) का संज्ञा देते हैं। कालान्तर में जब वेदिक 
आयों का मानसिक विकास हुआ तब उन्होंने इन बहु देवताओं के अधि- 
पति या प्रधान के रूप में एक देवता-विशेष की कल्पना की। इसी का नाम 
है--मॉनोथीज़म ( एकेश्वर-वाद )” । अतः बहुदेवतावाद के बहुत काल 
के पीछे एकदेववाद का जन्म हुआ और उसके भी अवान्तरकाल में स्व 
श्वरवाद ( पेनथीज़म ) की कल्पना की गई । सर्वेश्वरवाद का सूचक पुरुष 
सूक्त दुश्म मण्डल का ९० वाँ सूक्त है जो पाश्चात्य गणना के हिसाब से 
दशतयी के मण्डलों में सब से अधिक अर्वाचीन है । 


१ मैकडोलन--हिस्ट्री झ्राफ संस्कृत लिटरेचर ए० ११ &६- श्श्८ । 
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पश्चिमी विद्वानों की सम्मति में वेदिक देवतावाद की उत्पक्ति तथा 
विकास का यही संछिप्त क्रम है, परन्तु हमारी यह दृढ़ धारणा है कि 
वैदिक धर्म का यह विकासक्रम नितान्त निराधार है, देवतातत्त्व के न 
जानने का ही यह परिणाम है। वैदिक ग्रन्थों के अध्ययन से हमें पता 


चलता है कि देवता की कल्पना इतनी भौतिक न थी जितनी वे लोग 
बतलाते हैं। 


यास्क ने निरुक्त देवत-काण्ड ( सप्तम अध्याय ) में देवता के स्वरूप 
का विवेचन बड़े ही स्पष्ट शब्दों में किया है । इस जगत्‌ के मूल में एक 
ही महत्त्वशालिनी शक्ति विद्यमान हे जो निरतिशय ऐश्रयंशालिनी होने से 
ईश्वर कहलाती है। वह एक, अद्वितीय है। उसी एक देवता की बहुत 
रूपों से स्तुति की जाती है-- 


-/ माहामाग्यात्‌ देवताया एक एवं आत्मा बहुधा स्वूयते । 
एकस्थात्मनोडन्ये देवा: प्रत्यज्ञानि भवन्ति || ( ७।४।८,६ ) 


अतः यास्क की सम्मति में देवतागण एक ही देवता की भिन्न-भिन्न 
शक्तियों के श्रतोक हैं । बृहददेवता निरुक्त के कथन का अनुमोदन करती 
है ।* परन्तु पिछले साहित्य के निरीक्षण की आवश्यकता नहीं, ऋग्वेद के 
अध्ययन से ही हम देवताओं का यह रहस्य भली भाँति समझ सकते हैं । 

सर्वव्यापी स्वांव्मक ब्रह्मसत्ता का निरूपण करना ही ऋग्वेद का 
प्रधान लक्ष्य है ।_ यही “कारणसत्ता! कायवर्गों में अनुप्रविष्ट होकर सत्र 
भिन्न-भिन्न आकारों से परिलक्षित हो रही है। प्रकृति की कार्यावल्ली के 
मूल में एक ही सत्ता है, एक ही नियन्‍्ता है, एक ही देवता वतंमान है 
अन्य सकल देवता इसी मूलभत सत्ता के विकाशमात्न हैं । इस महत्वपूण 


१ बृहददेवत[--भरध्याय १, 'हीक ६१-६५ 
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सिद्धान्त का प्रतिपादन भिन्न-भिन्न प्रकारों से वेदिक ऋषियों ने किया है । 
ऐतरेय आरण्यक ने'* स्पष्ट शब्दों में प्रतिपादित किया है---“एक ही 
महती सत्ता की उपासना ऋग्वेदी लोग 'डक्थ' में किया करते हैं, उसी 
को यजुवंदी लोग याज्ञिक श्रम्मि के रूप में उपासना किया करते हैं तथा 
सामवेदी छोग 'महाव्रत” नामक याग में उसी की उपासना किया करते 
हैं ।9 शंकराचार्य ने ( १।॥२५ सूत्र के भाष्य में ) इस मंत्र का उल्लेख 
किया है। ऋग्वेद का प्रमाण इस विषय में नितान्त सुस्पष्ट है । 

देवतागण को ऋग्वेद में 'असुर' कहा गया है" । “असुर' का अर्थ 
असुविशिष्ट अथवा प्राणशक्ति-सम्पन्न है । इन्द्र, वरुण, सविता उषा आ्रादि 
देवता असुर हैं। देवताओं को बल-स्वरूप कद्दा गया है। देवतागण 
अविनश्वर शक्तिमात्र हैं। वे आतस्थिवांसः ( स्थिर रहने वाले ), अन- 
न्तासः ( अनन्त ), अजिरासः:, उरवः विश्वतस्परि ( ५॥४७२ ) कहे गये 
हैं। वे विश्व के समस्त प्राणियों को व्याप्त कर स्थित रहते हैं। उनके 
लिए “सत्य” ध्रुव! नित्य! प्रभ्गति शब्दों का प्रयोग किया गया उपलब्ध 
होता है । इतनी ही नहीं, एक समस्त सूक्त ( ऋ० वे० तृतीय मण्डल 
"णवाँ सूक्त ) में देवताओं का 'असुरत्व” एकही माना गया है। 'असुरत्व! 
का अर्थ है बल या सामथ्य । देवताओं के भीतर विद्यमान सामथ्य एकह्ी 
है, भिन्न-भिन्न, स्वतन्त्र, नहीं है । इस सूक्त के प्रत्येक मन्त्र के अन्त में 
यही पद बार-बार आता है--महद्‌ देवानामसुरत्वमेकम्‌ ८ देवों का महत्‌ 
१ एतं हंव बहवृचा मद्दत्युक्थे मीमांसन्‍्त एतमझावध्वर्यव ०त॑ मह्दतते 
छन्दोगा:--ऐतरेय आरण्यक ( ३।२।३।१२ ) 

२ तंद्‌ देवस्य सवितुः अ्रसुरस्य प्रचेतसलः ( ४॥४१। १ ) 

( पर्जन्यः ) असुरः पिता नः ( ५।८३॥६ ) 
मद्दद्‌ विष्णो: ( इन्द्रस्य ) असुरस्य नामा (.३।३८।४ ) 








वैदिक देवता ५३ 


सामथ्यं एक ही है । एक ही मद्दामहिम-शाक्षिनी शक्ति के विकसित रूप 
होने से उनकी शक्ति स्वतन्त्र नहीं है, प्रत्युत उनके भीतर विद्यमान शक्ति 
एक ही है। “जीण ओषधियों में, नवीन उत्पन्न होनेवाली ओषधियों में 
पललव तथा पुष्प से सुशोभित श्रोषधियों में तथा गर्भ धारण करने वालो 
ओषधियों में एक ही शक्ति विद्यमान रहदती है । देवों का महत्‌ सामथ्ये 
वस्तुतः एक ही है ।” 

ऋग्वेद में 'ऋत” की बड़ी मनोरम कल्पना है। ऋत का अर्थ हे 
सत्य, अविनाशी सत्ता। इस जगत में 'ऋत' के कारण ही सृष्टि की 
उत्पत्ति होती है! । सृष्टि के आदि में 'ऋत” ही स्व-प्रथम उत्पन्न हुआ । 
विश्व में सुब्यवस्था, प्रतिष्ठा, नियमन का कारणभूत तत्व यही “ऋत” ही 
है । इस 'ऋत” की सत्ता के कारण ही विषमता के स्थान पर समता का, 
अशान्ति की जगह शान्ति का, साम्राज्य विराजमान है। इस सुव्यवस्था 
का कारण क्या है ? “ऋत” अर्थात्‌ सत्यभ्त बहा । देवतागण भी ऋत के 
स्वरूप हैं या ऋत से उत्पन्न हुए हैं । सोम ऋत के द्वारा उत्पन्न ( ऋत- 
जात ) तथा वर्धित होते हैं, वे स्वयं ऋत-रूप हैं ( ऋग्वेद ९॥१०८।८ ) 
सूर्य ऋत का ही विस्तार करते हैं तथा नदियाँ इसी ऋत को वहन करती 
हैं? ( ऋ० वे० १।१०५।३५ ) | सकल देवताओं के सकल कार्यों के 
अन्तर में यही ऋत या कारणसत्ता अनुप्रविष्ट हैं। इसी सत्ता का अब- 
लम्बन कर कार्य-वर्ग अपनी स्थिति बनाये हुए हैं । 

ऋग्वेद में देवताओं के द्विविध रूप का वर्णन मिलता है--एक तो 
स्थूल दृश्य रूप है और दूसरा सूक्ष्म अदृश्य गृढ़ रूप है। उनका जो रूप 

१, द्रष्टन्य ऋ० बै०३।५४५।५. 

२. ऋतं च सत्य चाभीद्धात्‌ तपसो5ध्यजायत । ऋ० बे० १०११६ ०।१। 

३. ऋतमपैन्ति सिन्‍्धवः । 
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हमारे नेत्रों के सामने आता है वह है उनका स्थूल रूप ( या आधिभौ- 
तिक रूप ), परन्तु जो रूप हमारी इन्द्रियों से अ्रतीत है, भोतिक 
इन्द्रियों में जिसे ग्रहण करने की शक्ति नहीं है, वह है उनका गूढ़रूप 
( आधिवेदिक रूप )। इनसे अतिरिक्त एक तृतीय प्रकार--आध्यात्मिक 
रूप--का भी परिचय किन्हीं मन्त्रों में उपलब्ध होता है । उदाहरण के 
लिए विष्णु, सूथ तथा अम्नि के द्विविध रूप की समीक्षा कीजिए। जिस रूप 
में विष्णु ने पार्थिव लोकों का निर्माण किया, “उत्तर सधस्थ' अन्तरिक्ष को 
स्थिर किया तथा तीन क्रमों से इस विश्व को माप डाला, वह उनका एक 
रूप हे), परन्तु इससे अतिरिक्त उनका 'परम पद” है ह्रह्ाँ विष्णु का 
सूक्ष्म रूप निवास करता है । उस लोक में विष्णु के भक्त लोग अम्गत 
पान करते हुए श्रानन्दानुभव किया फरते हैं । उसमें मधुचक्र है--अम्तृत- 
कूप है? । उस परमपद को ज्ञानसम्पन्न जागरणशील विप्रलोग विद्वजन 
ही जानते हैं? । विष्णु के परमपद की प्राप्ति ब्रह्म की ही उपलब्धि है । 
इसी लिए श्रति विष्णु को हमारा सच्चा बन्धचु बतलाती है । ' 

इसी प्रकार सूर्य के त्रिविध रूपों का नितान्त स्पष्ट वर्णन उपलब्ध 
होता हे । ऋषि अन्धकार को दूर करने वाले सूर्य के तीन रूपों का वर्णन 
करते हैं--उत, ( उत्‌+ तर ) उत्तर, ( उत्‌ + तम ) उत्तम, जो क्रमशः 
माहात्म्य में बढ़कर हैं । सूर्य के उस ज्योति का नाम 'उत! है जो इस 
भ्रुवन के श्रन्धकार के अपनयन में समर्थ होती हैं। देवों के मध्य में जो 


देव-रूप से निवास करती है वह “उत्तर? है, परन्तु इन दोनों से बढ़कर 
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१, ऋ० वे० १११५४।१ 
२. १3 हे । 2! ४ 


३. तद्‌ विप्रासो विपन्यवों जाग्वांस: समिन्धते । 
विष्योयत्‌ परम पदम्‌ ॥ कऋ० वे० १(२२॥२१ । 


वैदिक देवता भप्‌ 


एक विशिष्ट ज्योति है, उसकी संज्त इस मन्त्र में उत्तम” है। अतः ये 
तीनों शब्द सूर्य के कायाव्मक, कारणात्मक तथा कार्य-कारण से अतीत 
अवस्था के द्योतक हैं । अतः इस एक ही मन्त्र में सूयं के आधिभौतिक, 
आधिदेविक तथा आध्यात्मिक स्वरूपों का वर्णन बड़े सुन्दर ढंग से किया 
गया है । 'सूथ आत्मा जगतस्तस्थुषश्च' ( जंगम तथा स्थावर समस्त 
विश्व का आत्मा सूर्य है ) इस मंत्र का रूट्य क्या आधिभौतिक सूर्य है ? 
“आत्मा! शब्द स्पष्टतः सूर्य के परमाव्म-तत्त्वत्कों लक्ष्य कर प्रयुक्त किया 
गया है। 
श्रिप्नि के इसी प्रकार स्थूल तथा सूक्ष्म रूपों की मनोरम कल्पना 
ऋग्वेद में मिलती है । ऐतरेय आरण्यक का कहना है कि श्रप्मि दो प्रकार 
का होता है--($ ) तिरोहित अप्नि और ( २) पुरोहित अप्लि। 
'तिरोहित” शब्द अभि के श्रव्यक्त, गूढ़ तथा सूक्ष्म रूपका परिचायक है । 
अतः पुरोहित असप्नि व्यक्त, पार्थिव श्रप्मि का प्रतिपादक है। “अभिमीडे 
पुरोहितम! मन्त्र में पुरोहित अर्थात्‌ अभिव्यक्त, पार्थिव अभि की सत्ता का 
निर्देश किया गया है? । 
इन प्रमाणों के आधार पर हम निःसन्देह कद्द सकते हैं कि देवताओं 
की भौतिक दृश्यों के अधिष्ठाता या प्रतीक रूप में जो पाश्चात्य कल्पना है 
वह निर्मूलक है तथा उसी के साथ वैदिकधर्म के विकास का कल्पित क्रम 
भी उतना ही निःसार है। सच बात तो यह है कि ऋग्वेद इस विश्व के 


टीम 2०2०७ मनलीनियी+नमजनन-न+-+-- 





१. उद्‌ व्य तमसरपारि ज्योतिः पश्यन्त उत्तरम्‌ । 
देव देवत्रा सूर्यमगन्म ज्योतिरुत्तमम्‌ ॥ 
| “--ऋऋ० बे० १२०१०, 
२. देवतातत््व के विशद विवेचन के लिए देखिए कोकिलेश्वर शाखी--- 
अद्वैतवाद ( बँगला ), पत्नम श्रध्याय । 
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एक अलनुपम-शक्तिशाली नियन्ता से परिचित है तथा वह विभिन्न देवताओं 
को उसी की नाना दशाक्तियों का प्रतिनिधि बतलाता है। अतः वैदिक धर्म 
अद्वेत-तत्त्व के ऊपर ही अवलम्बित है । नाना के बीच में एकता की 
भावना, भिन्नता के बीच अभिन्नता की कल्पना-दाशनिक जगत्‌ में एकदम 
मोलिक तत्त्व है श्रोर इस निगृढ़तम तत्त्व के अनुसन्धान करने का समस्त 
गौरव हमारे वेदिक-कालीन आष॑ंचक्षुःसम्पन्न महर्षियों को ही है । 


ततीय परिच्छेद 


बत्राक्षण 


प्राचीन ऋषियों ने वेद क्री परिभाषा बतलाते हुये लिखा है कि वेद 
मन्त्र ओर ब्राह्मण को कहते हैंः---मन्श्रत्राह्मणात्मको वेदः | मन्त्र से 
अभिप्राय क्रियाओं के तन्त्र प्रकट करने वाले अपोरुषेय वाक्यों से है-- 
व्यावृ तक्रियातन्त्रा: मन्‍्त्रा: । इन मंत्नों का दशन हमें संहिता के रूप में 
होता है। इन संहिताओं का वर्णन गत परिच्छेद में विस्तार के साथ 
किया जा चुका है । 

“ब्राह्मण” शब्द का अथ है वे ग्रंथ जिनका संबंध बहा से है । नाना अथ- 
वाले इस त्रह्मशब्द का एक अर्थ यज्ञ भी है। ब्रह्म का5 युत्पत्तिलभ्य अथे 
है जो बढ़ाया जाय या बढ़े (बहू वर्धने)। यज्ञ के लिये प्रयुक्त 'वितान! शब्द 
इस ब्रह्म शब्द का समानाथंक ही है। इस व्युत्पत्ति से स्पष्ट हे कि ब्राह्मणों 
का प्रधान लक्ष्य यज्ञ का विस्तृत विवेचन है । यह बात बिल्कुल ठीक भी 
है । बाह्मण ग्रंथों में यज्ञ-यागादिकों के विधानों का जितना विस्तृत तथा 
व्यापक वर्णन उपलब्ध होता है उतना अन्यन्न कहीं नहीं । राजशेखर के 
अनुसार ब्राह्मण की परिभाषा यह है--“मंत्राणां स्तुतिनिन्दा-व्याख्यान 
विनियोगग्रन्थो ब्राद्मणम्‌ ।”? श्रर्थात्‌ ब्राह्मण ग्रन्थों में मन्‍्त्रों की स्तुति, 
निन्‍्दा, व्याख्यान तथा विनियोग पाये जाते हैं। ब्राह्मण ग्रंथोमे मंत्रोंके भर्थ 
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का भी बड़ी सुन्दरताके साथ प्रतिपादुन।किया गया मिलता है। वेद के मंत्र 
गूढ़ तथा सूक्ष्म हैं। उनके अथ का प्रथम प्रतिपादन हमें इन्हीं ब्राह्मण 
मंथों में मिलता है। यदि ब्राह्मण न हों, तो वेदों का अथे समभना अत्यन्त 
क।ठैन हो जाय । बेदिक शब्दों का प्रथम निर्वाचन --ब्युत्पत्ति--सर्वेप्रथम 
इन्हीं ग्रन्थों में उपलब्ध होता है । इसी प्रसंग में बहुत से प्राचीन 
आख्यान--जिनका संकेतम।त्र संहिताओं में हे--ब्राह्मणों में विस्तार के 
साथ वर्णित हैं। उदाहरण के लिये शुनःशेष तथा उर्वशी के आख्यान 
को लीजिये। शुनःशेप का आख्यान ऋग्वेद के प्रथम मण्डल (सूक्त२३-२४) 
में सूक्ष्म तथा संक्षिप्त रूप से दिया गया है। इसीका घिस्तार ऐतरेय 
ब्राह्मण के शुनः शेप उपाख्यान में पाया जाता है । डवंशी ओर पुरुरवा 
का कथनोपकथन ऋग्वेद के दशम मण्डल के केवल एक सूक्त ( ९७ ) 
में है परन्तु इसी का विस्तृत रूप हमें शतपथ ब्राह्मण के प्रथम काण्ड 
विस्तार से मिलता है। यज्ञ, यागादि संबंधी विषयों के अतिरिक्त इन 
ग्रंथों में समाजशास्त्र, देवतातत्त्व ( माइथोलोजी ) तथा निरुक्ति आदि अनेक 
मनोरंजक बाते उपलब्ध होती हैं । 


ब्राह्मण ग्रन्थों के तीन भेद हैं:-- 


( १ ) ब्राह्मण ( २ ) आरण्यक तथा ( ३ ) उपनिषद्‌ । 

“आरण्यक! शब्द का अर्थ है अरएय--जंगल--में पढ़ने योग्य ग्रंथ । 
आरण्यक ब्राह्मणों के वे भाग हैं जिनमें यज्ञ का अध्याव्मतत््व समझाया 
गया है। यह अरण्य में निवास करनेवाले वानप्रस्थ आश्रम में रहनेवाले 
लोगों के लिये है। उपनिषद्‌ ब्राह्मणों के अन्तिम भाग हैं जिनमें वेद के 
अध्यात्मतत्त्व का विवेचन साज्ञोपाड़ रूप में किया गया है। भारतीय 


कक 


घामिक साहित्य में वेद के गूढ़ रहस्यों का प्रतिपादन करने के कारण 
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प्रस्थानन्नयी में ये प्रथम प्रस्थान के रूप में ग्रहण किये गये हैं । 

बाह्मण-साहित्य किसी समय में बहुत ही विस्तृत था। परन्तु आज- 
कल बहुत से प्राचीन ब्राह्मण लुप्त हो गये हैं। उपलब्ध ब्राह्मणों में कति- 
पय महत्त्वपूण ब्राह्मणों का वर्णन यहाँ दिया जाता हैः-- 

(१ ) ऐतरेय आह्यण---यह ऋग्वेद का ब्राह्मण है । इसमें ४० 
अध्याय हैं जो ८ पञ्चकों विभक्त हैं। महीदास ऐतरेय इसके रचयिता 
कहे जाते हैं । परन्तु वस्तुतः वे इसके संग्रह कर्ता ही हैं। यह ब्राह्मण 
सोमयागों का विशेषरूप से वर्णन करता है। राजसूय यज्ञ के प्रसंग में 
शुनःशेप का आख्यान यहाँ बड़े विस्तार के साथ दिया हुआ है। अन्तिम 
पंचिका में 'ऐन्द्र महाभिषेक' का विस्तृत वर्णन मिलता है, जो प्राचीन भारत 
के राजनैतिक इतिहास जानने के लिये बड़ा ही उपयोगी है । 

(२ ) कोषीतकि या सांख्यायन ब्राह्मण--यह ऋग्वेद का दूसरा 
ब्राह्मण है। इसमें केवल ३० अध्याय हैं। विषय ऐतरेय ब्राह्मण से 
मिलता है। इन्हीं दो आह्यणों से संबढ दो आरण्यक भी हैं जो ऐतरेय 
आरण्यक और सांख़्यायन आरण्यक के नाम से विख्यात हैं । 

( ३ ) ताण्ड्य या पदञ्नविंश ब्राह्मण--सामवेद से संबद्ध अ्रनेक छोटे- 
मोटे ब्राह्मण हैं। सबसे बड़ा ब्राह्मण यही ताण्ड्य ब्राह्मण हैं। पचीस अध्यायों 
में विभक्त होने के कारण यह 'पद्नल्लिंश' ब्राह्यण कहलाता है। इसमें वर्णित 
यागों में व्राव्यस्तोम बड़े महत्त्व का है । किस प्रकार ब्रात्य लोग ब्राह्मण 
समाज में ग्रहण किये जाते थे, डसका विस्तृत विवरण इन स्तोमों के द्वारा 
प्रस्तुत किया गया है। इसी का पूरक है-- 

( ४ ) षड़विंश ब्राह्मण---इसके अन्तिम खण्ड को 'अद्भुतन्न हाण 
कहते हैं जिसमें शकुन, अलोकिक घटनाओं तथा उत्पात श्रादिका वंणन 
पाया जाता है । 
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( ५ ) तैत्तिरीय ब्राह्मण--इसका संबंध कृष्ण यजुर्वेद की तैत्तिरीय 
शाखा से है। यह तैत्तिरीय संहिता ही का उत्तर भाग है क्योंकि इस 
शाखा में संहिता के भीतर ही ब्राह्मण निविष्ट किये गये हैं । इसके आर- 
ण्यक भाग का नाम तैत्तिरीय आरण्यक है । 

( ६ ) शतपथ ब्राह्मण--इसका संबंध शुक्ल यजु॒र्वेद के साथ है । 
विस्तार तथा विषय की दृष्टि से ब्राह्मण साहित्य में यह ग्रन्थ अद्वितीय है। 
इसमें सौ अध्याय हैं। इसीलिये यह ब्राह्मण 'शतपथ' कहलाता है। इसमें 
१४ काणड हैं जिनमें आरंभ के नव काण्ड तो शुक्न यज॒वंद की वाजसनेयी 
संहिता के आरंभिक १८ अध्यायों की व्याख्या हैं। अन्तिम काणडों में 
यज्ञ-याग के अवसर पर शारिडल्य ऋषि विशेष उपदेश के रूप में ग्रहीत 
हैं। दशमकाण्ड में अपस्‍्नि-रहस्य के वे प्रतिपादक बतलाये गये हैं । इसमें 
अनेक प्रकार के यज्ञों का वर्णन है। वेदकाल्लीन धार्मिक समाज का 
उज्ज्वल चित्र इस ब्राह्मण के प्ृष्ठों में चित्रित किया गया है । 

( ७ ) गोपथ ब्राह्मण--यह अथवंवेद का बाह्यण है। इसके दो खंड 
हैं जिनमें पहिले में केवल पाँच अध्याय हैं और दूसरे में केवल छुः । 
कुछ विद्वान्‌ लोग ब्राह्मण साहित्य में इस ब्राह्मण को कुछ अर्वाचीन 
बतलाते हैं । 

ब्राह्मणों तथा आरण्यकों की समीक्षा करने से हम उनके सिद्धान्तों 
का भल्लीभांति परिचय पाते हैं । इस युग में वर्णाश्रम धर्म की प्रतिष्ठा 
पर्याप्त मात्रा में सम्पन्न की गईं। तैत्तिरीय ब्राह्मण ( ३॥।१२॥३ ) ने 
चारों वर्णों के साथ चारो आश्रमों के कतंथ्यों का वर्णन किया है। ब्राह्मणों 
में कमंकाण्ड का खूब विस्तार है। यज्ञ का महत्त्व इतना द्वी नहीं है कि 
वद्द किसी देवता-विशेष के उद्देश्य से द्वृव्य का व्यागरूप है, प्रत्युत वह 
विश्व के नियामक रूप में ग्रहण किया गया है। समस्त विश्व ही यज्ञ-रूप 
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है। यज्ञ के कारण देवता लोग अपने-अपने अधिकारों का निर्वाह करते 
हैं। यज्ञ की निष्पन्ि से समल्‍्त विश्व का कल्‍्याण-साधन होता है । यज्ञ 
किणु का रूप बतलाया गया है ( किष्णुवें यज्ञः ); आरण्यकों में यज्ञ 
की दाशेनिक व्याख्या है तथा उसके रहस्यों की यथार्थ मीमांसा है। 
आरण्यकों में कर्मो' से उत्पन्न फल्न के प्रति अश्रद्धा का भाव दीख पड़ता 
है। स्वर्ग के क्षय होने से कर्ममार्ग आत्यन्तिक सुख का सम्पादक नहीं 
माना जा सकता । अतः कम से लोगों की अभिरुचि हटने छूगी और 
ज्ञान-मार्ग की ओर उनका ध्यान आकृष्ट होने लगा । अतः ज्ञान-कर्म के 
समन्वय की जो बात उपनिषत्‌ काल में प्रधानतया विद्यमान है उसका 
आरम्भ इसी युग में हो गया था । 


उपनिषद्‌ 


वेद के अन्तिम भाग डपनिषद्‌ हैं। इन ग्रन्थ-रत्रों में वेदिक ऋषियों 
ने अध्यात्म विद्या के गृढ़तम रहस्यों का विशद विवेचन किया है । भारतीय 
तत्त्व-ज्ञान का मुल स्रोत इन्हीं उपनिषदों में है । उप- 
निषद्‌ वास्तव में आध्यात्मिक मानसरोवर हैं जिससे 
भिन्न-भिन्न ज्ञान सरितायें निकख कर इस पुण्य-भूमि आर्याव्त में मानव 
मात्र के ऐहिक अभ्युद्य तथा आमुष्मिक कल्याण साधन के लिए प्रवाहित 
होती हैं । हिन्दू दु्शन में तीन प्रस्थान ग्रन्थ हैं ज्ञो वेदिक धर्मानुसार 
गन्तव्य मार्ग तथा उसके साधन के प्रतिपादक हैं। भारतीय विचार 
शासत्र के लिए सर्वश्रेष्ठ उपजीव्य ग्रन्थ होने के कारण उपनिषद्‌ प्रस्थान 
त्रयी के अन्तर्गत प्रथम प्रस्थान के रूप में गृहीत किये गये हैं । द्वितीय 
प्रस्थान श्रीमद्भगवद्गीता है जो समस्त उपनिषद्रूपी धेनुश्रों का वत्स- 
रूपी पार्थ के लिए भगवान्‌ गोपाल क्ृष्ण के द्वारा दृह्ठा गया खुधासहोदर 


महत्त्व 
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सारभूत दूध है। तृतीय प्रस्थान बादरायण व्यास-विंरचित बह्मसूत्र है 
जिसमें अपाततः विरोधी उपनिषद्‌्-वाक्यों का समन्वय तथा एकमात्र 
अभिप्राय ब्रह्म में दिखलाकर अ्रन्य ताकिंकों की मुक्तियों का प्रबल खण्डन 
किया गया है। इसी प्रस्थान-त्रयी--उपनिषद्‌, गीता तथा ब्रह्मसूत्र--पर 
भारतीय वेदिक-घर्म तथा दर्शन आवम्बित है, परन्तु गीता तथा बहासूत्र 
के उपनिषदों पर आश्रित होने के कारण उपनिषदों का महत्त्व सबसे 
अधिक है| इसीसे नवीन मत के संस्थापक आचार्यों ने अपने सिद्धान्तों 
की प्रमाणिकता तथा अक्षुण्णता प्रदर्शित करने के लिये इन तीनों ग्रन्थ- 
रलों पर स्वमतानुकूल भाष्य की रचना की हैं । 

उपनिषद्‌ शब्द उप तथा नि उपसगंक खद्‌ धातु से क्रिप्‌ प्रत्यय 
जोड़ने पर निष्पन्न हुआ है | सद्‌ धातु के तीन अर्थ होते हैं--विशरण - 
नाश होना, गति - प्राप्ति, अवसादन ८ शिथिल 
करना । उपनिपद्‌ का अर्थ है अध्यात्मविद्या । जिस 
विद्या के अध्ययन करने से दृष्टानुश्रविक विषयों से वितृष्ण मुसुक्षुजनों की 
संसार-बीजभूत श्रविद्या नष्ट हो जाती है, जो विद्या उन्हें ब्रह्म की प्राप्ति 
करा देती है तथा जिसके परिशीलन से गर्भवासादि दुःख-बन्दों का सर्वथा 
शिथिलीकरण हो जाता है, वही अध्यात्मविद्या उपनिषद्‌ है' । शड्डराचाय 
के इस व्याख्यान के अनुसार उपनिषद्‌ का मुख्य अर्थ है बह्मविद्या तथा 
गौण-अथ हे *--ब्रह्म विद्या-प्रतिपादक ग्रन्थ विशेष । ब्रह्म के स्वरूप, उससे 
उत्पन्न जीव तथा जगत्‌ के साथ उसका वास्तविक सम्बन्ध, ब्रह्म की प्राप्ति के 


“उपनिषद्‌' का भर्थ 
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१, द्रष्टन्य कठोपनिषद्‌ू तथा तैत्तिरीय उपनिषद्‌ के शाइरभाष्य का 
उपोद्धाव । 

२, तस्माद्‌ विद्यायां मुख्यया वृत्या उपनिषच्छब्दो बनते, ग्रन्थे तु 
भकत्या---कठभाष्य पृ, २। 
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डपाय, आदि विषयों का विस्तृत तथा विशद्‌ वणन इन ग्रन्थों में किया 
गया -है । अतः इनकी “'उपनिषद्‌? संज्ञा अन्वर्थक है । 

प्रचीन काल में प्रत्येक वैदिक शाखा का अपना खास उपनिषद्‌ था, 
परन्तु आजकल उतने उपनिषदों की उपलब्धि नहीं होती। मुक्तिकोपनिषद्‌ 
में उपलब्ध उपनिषदों की सूची दी गई है!। उसके 
अनुसार उपनिषद्‌ १८८ हैं जिनमें १० उपनिषद्‌ 
ऋग्वेद से सम्बद्ध हैं, १९ शुकुयजुर्वेद से, ३२ कृष्णायजुबंद से, १६ 
सामवेद से तथा ३१ अथवंबेद से । परन्तु मुक्तिकोपनिषद्‌ के ही अध्य- 
यन से पता चलता है कि उपनिषदों की संख्या कहीं अधिक थी । अष्टोत्तर 
शत उपनिषद्‌ तो उपनिषत्साहित्य के सारभूत हैं? । कतिपय वर्ष हुए 
अड्यार ( मद्रास ) की थिश्रासोफिकल सोसायटी ने अप्रकाशित उपनिषदों 
को प्रकाशित किया है, जो संख्या में लगभग साठ हैं और जिनमें कति- 
पय उपनिषदों का अनुवाद दाराशिकोह (बादशाह शाहजहाँ के ज्येष्ट पुन्र) 
ने फारसी भाषा में १७ वीं शताब्दी में किया था । 

इन १०८ उपनिपदों में भी बारह-तेरह उपनिषद्‌ विषय-प्रतिपादन की 
विश्वदता तथा प्राचीनता के विचार से नितान्‍्त प्रामाणिक माने जाते हैं । 
ऋग्वेदीय उपनिषदों में ऐेतरेय तथा कोपीतकि, साम-उपनिषददों में छान्‍्दोग्य 
तथा केन, कृष्णयजुः उपनिषदों में तेत्तिरिय, महानारायण, कठ, श्वेताश्वतर 
तथा मेत्रायणी, शुकृयजुव॑द के ईशावास्य तथा बृहदार ण्यक; अथवंडप- 
निषदों में मुण्डक, माण्डूक्य तथा प्रश्न नितान्त प्रसिद्ध, प्राचीन तथा 

मुक्तिकोपनिषद्‌ प्रथम अध्याय ( उपनिषत्संप्रद पएृ० ५५५-५५६ ) 
२ सर्वोपनिषदां मध्ये सारमष्टोत्तर शतम्‌। 
सहृच्छृवणमा त्रेण सर्वाधौधनिकृल्तनमु ॥ । 
“-मुक्तिकोपनिषद्‌ ( ११४४ ) 


संख्या 
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प्रामाणिक स्वीकार किये गये हैं । छझह्कराचाये ने इन ११ उपनिषदों पर 
ही भाष्य लिखा है--ईश, केन, कठ, प्रश्न, सुण्डक, माण्डक्य, तैत्तिरीय; 
ऐतरेय, छान्दोग्य, बृहदारण्यक तथा नृसिंह-पूवंतापनी । इनके अतिरिक्त 
अपने भाध्यों में डन्होंने लगभग ६ श्रन्य उपनिषदों को प्रमाण के लिये 
उद्धृत किया है। इनमें शझ्ूराचाये के द्वारा व्याख्यात उपनिषद्‌- 
ग्रन्थ अत्यन्त महत्त्वशाली माने जाते हैं तथा लोकप्रिय होने से उन्हीं का 
पठनपाठन विशेषतया आजकल होता है। इनमें भी छान्‍्दोग्य तथा बह- 
दारणएयक सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण तथा प्राचीन स्वीकृत किये जाते हैं । 
कुछ उपनिषद्‌ गद्यात्मक हैं, कुछ पद्याव्मक और कतिपय गद्यपद्माव्मक । 
उपनिषदों के रचनाकाल के विषय में आलोचकों में पर्यापध मतभेद है । 
इतना तो निश्चित है कि प्रधान उपनिषदों की रचना बुद्ध के आविर्भाव से 
बहुत पहले हो चुकी थी, परन्तु समस्त उपनिषदों का निर्माण एक काल 
का विषय न होकर अनेक शताब्दियों के उद्योग का परिणाम है। विषय 
वर्णन की दृष्टि से उपनिषदों का श्रेणीविभाग किया जा सकता है। कुछ 
उपनिषद्‌ वेदान्त ( आत्मा तथा ब्रह्म के स्वरूप तथा परस्पर सम्बन्ध ) 
प्रतिपादक हैं, कुछ योग के स्वरूप विवेचन में निरत हैं, परन्तु उपनिषदों 

की महती संख्या विष्णु, शिव तथा शक्ति परक है। 
उपनिषदों के प्रतिपाद्य सिद्धान्त को लेकर भारतीय दाशनिकों ने बड़ी 
छानबीन की है। भारतीय टीकाकार उपनिषदों में एक ही प्रकार के 
« सिद्धान्तों की सत्ता स्वीकार करते हैं। उपनिषदों में 

मुख्य तात्पय डे 

अद्वेत श्रुति, विशिश्टाद्ेत श्रुति तथा द्वेत श्रुतियों का 
सद्भाव है, इसे कोई भी विद्वान अस्थीकार नहीं कर सकता । ये सब 
 श्रुतियाँ युक्तियुक्त हैं। केवल दृष्टिकोण का दी भेद है। आचार्यो' ने 
स्वसिद्धान्त प्रतिष्ठापक श्रतियों को प्रधानस्वेन स्वीकृत किया है तथा अन्य 


उपनिषद्‌ ६५. 


श्रतियों को गौण मानकर उनकी उपपत्ति दिखाई है। श्रीशडूराचार्य ने 
डपनिषदों पर भाष्य लिखकर उनमें अह्त का ही प्रतिपादन किया है । 
श्रीरामानुजाचायय ने स्वयं उपनिषदों पर भाष्य की रचना तो नहीं की 
है, परन्तु अवान्तरकाल में डनके शिष्यों ने विशिष्टाह्नतानुसार वृत्तियाँ 
लिखी हैं। रामानुज के व्याख्यानानुसार उपनिषद्‌ शिशद्वेत सिद्धान्त 
के प्रतिपादक हैं । श्रीमध्वाचायं ने कतिपय प्रधान उपनिषदों पर भाष्य 
लिखा है। उनकी दृष्टि में इन ग्रन्थरत्नों का मुख्य तात्पय ब्रह्म तथा 
आत्मा की भिन्नता-ह्वेतता-प्रतिपादन में है । आधुनिक श्रालोचकों के मत 
से उपनिषदों में समस्त दशेनों के बीज निहित हैं। इन्हीं सूक्ष्म सूचनाओं 
को ग्रहण कर पीछे के दाशनिकों ने अपने-अपने सिद्धान्तों को पन्चवित 
किया है तथा उन्हें स्वतन्न्ररू्पेण प्रतिष्ठित किया है। आस्तिक दर्शनों 
की कथा कोन कहे, जैन तथा बौद्ध जैसे नास्तिक दशनों के भी मूल 
सिद्धान्तों की उपलब्धि उपनिषदों में होती है । सच्ची बात तो यह है कि 
डपनिषद्‌ वैदिक कालीन ऋषियों के आध्यात्मिक विचारों के बहुमूल्य 
भाण्डागार हैं। इन विचारों में सुब्यवस्था होने पर भी कहीं-कहीं 
विकीणंता हे । ऋषियों के आध्यात्मिक अनुभव सूत्ररूपेण इन ग्रन्थों में 
वर्णित हैं। श्रतः इन उपदेशों में सामअझस्य का अभाव होना नितान्त 
स्वाभाविक है । तथापि उपनिषदों की तारतम्य परीक्षा से उनके मूलभूत 
सिद्धान्तों का स्पष्टीकरण किया जा सकता है । 


(१) आत्म-तत्त्व 


उपनिषदों में आ्रात्मा के स्वरूप का विवेचन बड़ी छान-बीन के साथ 
किया गया है । आत्मा की सत्ता इसी जीवनकाल तक विद्यमान रहती है 


अथवा इस जीवन की समाप्ति के पश्चात्‌ भी उसका निवास बना रहता है? 
५ 
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इस समस्या की मीमांसा कठोपनिपद्‌ में बड़ी सुन्दर रीति से की गई हे। 
नचिकेता ने यमराज से इसी समस्या को सुलरूमाने के लिए आग्रह किया। 
सत्यु सब रहस्यों का रहस्य है। इसका यथोचित विवेचन यमराज ने 
स्वयं किया है। आत्मा नित्य वस्तु है, न वह कभी मरता है, न कभी 
अवस्थादिक्ृत दोषों को प्राप्त होता है। वह विषयग्रहण करने वालीं हमारी 
समस्त इन्द्रियों से, संकल्पविकल्पात्मक मन से, विवेचनात्मक बुद्धि से तथा 
हमारी सत्ता के कारण-भूत इन प्राणों से एथक्‌ है । एक रमणीय रूपक 
के द्वारा इस तत्त्व का वर्णन किया गया है। “यह शरीर रथ है, बुद्धि 
सारथि है, मन प्रग्नह (लगाम ) है, इन्द्रियाँ घोड़े हैं जो विषयरूपी मार्ग 
पर चला करते हैं और आत्मा रथस्वामी है *””। आत्मा को रथी बतला- 
कर यम ने आत्मा की सर्वश्रेष्ठतत भ्रतिपादित की है। रथस्वामी के कार्य 
के लिए ही रथादि वस्तुओं का व्यापार हुआ करता है, उसी प्रकार रथी- 
स्थानीय आत्मा के लिए ही शरीरादि विषयों का व्यापार होता है। बाह्म- 
विषयों से आरम्भ कर श्रेष्ठताक्रम से विचार करने पर आत्मा ही सन से 
श्रेष्ठ हहरता है । 
आत्मन' दाब्द की व्युत्पत्ति पर विचार करने से इसके स्वरूप का यथार्थ 
ला परिचय मिलता है । अनेक कारणों से यह न मकरण 
किया गया है। शहइ्राचार्य ने एक प्राचीन 'छोक को 
को व्युत्पत्ति अंडे व्यत्पत्तियों को बोर 
द्रत कर समस्त व्युत्पक्तियों को एक साथ प्रदर्शित 
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१, श्रात्मान॑ सथिर्न विद्धि शरीर रथमेव तु । 

बुद्धि तु सारथि विद्धि मनः प्रग्रहमेव च ॥ 

इन्द्रियाणि दयानाहुविषयान्‌ तेषु गोचरानू्‌। 

आत्मेन्द्रियमनोयुत्ते भोक्तेत्याहुमनीषियः ॥ 
“-केंठी पनिषद्‌ ३ । ३-४ । 
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किया है । श्रात्मा जगत्‌ के समस्त पदार्थों में व्याप्त रहता है (आप्नोति); 
समस्त वस्तुओं को अपने स्क्‍्रूप में ग्रहण कर लेता है आदत्ते); स्थिति- 
काल में वह विपय्रों को खाता है अर्थात्‌ अनुभव करता है ( अ्रत्ति ) तथा 
इसकी सत्ता निरन्तर रहती है ( सन्‍्ततो भावः ) । इन्हीं कारणों से 
आत्मा का “आत्मत्व” हे' । कल्पित वस्तु की सत्ता की सिद्धि के लिए 
अधिष्ठान की सत्ता अवश्य मानो जाती हैं। कल्पित सर्प की सत्ता के लिए 
तद्धिष्ठानभूत रज्जु की सत्ता निरन्तर रहती है, उसी प्रकार कल्पित 
जगत्‌ की सत्ता मानने के लिए आत्मा का निरन्तर भाव, सन्तत सत्ता 
( नित्यता ) स्वीकृत की गयी है। आत्मा की सत्ता के कारण प्राणीमात्र 
जीवन धारण करता है । “कोई भी मत्य न तो प्राण से जीवित रहता है 
ओर न अपान से जीवित रहता है, प्रत्युत वह उस तत्त्व के सहारे जीवित 
रहता है जिसमें ये दोनों प्राण तथा अपान आश्रित रहते हैं”? और वह 
तत्त्व कौन है ? आत्मा ( कढ० उप० २। २।७)। 

आत्मा के स्वरूप का विवेचन उपनिषदों में बड़ी सुन्दर रीति से किया 
गया हैं। ऋषियों ने चेतना के चार स्तर बतलाये हैं। तीन निम्नकोटि 
के चैतन्य में आत्मा का निवास नहीं रहता, परन्तु सब 
से उच्चकोटि के चेतन्य में” आत्मस्वरूप की तात्तिक 
उपलब्धि होती है। शरीर-चैतन्य, स्वप्त-चेतन्य तथा 
सुषुप्ति-चेतन्‍्य से सवंथा प्रथक्‌ होकर आत्मचेतन्य अपने शुद्ध, अमिश्रित 
रूप से विद्यमान रहता है। इस सिद्धान्त को प्रतिपादित करने के लिए 
ह १, यदामोति यदादत्ते यज्चाक्ति विषयानिद्द । 


यज्चास्य सनन्‍्ततो भावस्तस्मादात्मेति कीत्यते॥ 
कठ० उप० ( २। १॥। १ )--शाह्ररमाष्य । 


द्रष्टन्य-- विद्या रण्य---णतरेयदीपिका एृ० ६३-६४ 


शु« भ्रात्मा की 
चेतन्य-स्वरूपता 
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छान्दोग्य उपनिषद्‌ में ( ८७ ) एक बड़ी रोचक आख्यायिका वर्णित 
है। देवता तथा असुरों ने आत्मतत््व की जिज्ञासा से प्रेरित होकर 
इन्द्र तथा विरोचन को प्रजापति के पास भेजा । प्रजापति ने बत्तीस वर्ष 
की कठोर तपस्या के अनन्तर श्त्मतत्त्व को सिखलाया कि आँख में, जल में 
तथा आदश (दर्पण, शीशा) में जो पुरुष दीख पड़ता है वही आत्मा है। विरोचन 
इस शिक्षा से सन्‍्तोष हो गया, परन्तु इन्द्र के मनमें शह्ला का उदय हुआ 
कि सुन्दर अलड्ढारों से शरीर को विभूषित करने पर आत्मा विभूषित प्रतीत 
होता है, परन्तु क्या शरीर ही आत्मा है ? यदि शरीर तथा आत्मा का 
तादात्म्य होता, तो शरीर में अ्रन्धत्व, काणत्व आदि दोषों के विद्यमान 
रहने पर आत्मा में भी इन दोषों को मानना पड़ेगा । इस शह्ला के निरास 
करने के लिए प्रजापति ने स्वप्न-चेतन्‍न्य को आत्मा बतलाया, परन्तु दोष 
का निरास न हो सका; क्योंकि स्वप्त में हम दुःख का अनुभव करते हैं, 
आँखों से अश्रधारा बह्ाते हैं, परन्तु श्रानन्द-रूप आत्मा में क्‍या दुःख 
का संस्पश स्वीकार किया जा सकता है ? इन्द्र के पुनः आनेपर प्रजा- 
पति ने सुषुप्ति काल में विद्यमान चेतन्‍्य को आत्मा बतलाया | परन्तु 
विचार करने पर इन्द्र के मनमें शंका का पुनः उदय हुआ । सुषुप्ति काल 
में न तो श्रपनी ही सत्ता का ज्ञान रहता है ओर न॒बाह्य वस्तुओं का । 
उस समय तो जीव काठ के कुन्दे की तरह चेतन्य-हीन प्रतीत होता है । 
इतनी शंका करने पर, अन्त में, प्रजापति ने वास्तविक तत्व को सममाया 
कि इन तीनों चेतन्यों से एथकृभूत जो उपाधि-विरहित शुद्ध चैतन्य है, 
आत्मा तद्बप ही है। आत्मा स्वचैतन्य रूप है। भिन्न-भिन्न दाशनिकों ने 
भिन्न-भिन्न चेतन्य को ही आत्मा बतलाया है, परन्तु वास्तविक आत्मा 
इन सबसे भिन्न शुद्ध चेतन्‍्य रूप है। 

माण्ड्क्य उपनिषद्‌ में भी शुद्ध ग्राम को तुरीय” बतलाया गया 
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है। जाग्रत, स्वप्न तथा सुषुपस्ति उसी आध्मा की विभिन्न अवस्थायें हैं । 
जाग्रत दशा में आत्मा बाह्य वस्तुश्रों का अनुभव करता 

कि है, स्वप्नद्शा में आभ्यन्तर मानस जगत्‌ का अनुभव 
22303 करता है, सुयुप्ति ( घोर निद्वितावस्था ) में वह अपने 
केवलछ आनन्द-स्वरूप का अनुभव करता है। ये तीनों दशायें आत्मा की 
अपर अवस्थाओं को सूचित करती हैं ओर इनमें आत्मा को क्रमशः विश्व, 
तैजस तथा प्राज्ञ कहते हैं। परन्तु इन तीनों अवस्थाओं में आत्मा के 
अंशमात्र का परिचय प्राप्त होता है परन्तु पूर्ण आत्मा में उन सब गुणों 
का अभाव रहता है जो इन दशाओं में उपलब्ध होते हैं। “उस समय 
न तो बाह्य चेतना रहती है न अन्तः चेतना, और न दोनों का संमिश्रण, 
न प्रज्ञा रहती है ओर न अप्रज्ञा । अश्रदृष्ट, अग्राह्म, अश्रव्यवहा्य, अलक्षण 
€ लक्षण या चिह्न से विरहित ), अचिन्तनीय, अव्यपदेश्य ( नाम रहित), 
केवल आत्म-प्रत्ययसार ( एक आत्मा की ही सत्ता का केवल भान होता 
है ), प्रपश्लोपशम ( जहाँ समस्त बाह्य जगत्‌ शान्त रहता है ), शान्त 
शिव, अद्वेत यह चतुर्थ कहा जाता है, यही आव्मा है, इसे ही जानना 
चाहिए” ( मॉण्ड्क्य उप० ७ )। इस आत्मा को तुरीय ( जाग्रतादि 
अवस्थात्रय से एथक्‌ होने के कारण चतुथथ ) कहते हैं । यह आत्मा कूटस्थ- 
अविकारी है ओर इसी कूटस्थ आत्मा की एकता निर्गण-बह्य से सबतो- 
भावेन सिद्ध मानी जाती है। श्रोड्टार इसी आत्मा का द्योतक अक्षर है । 


( २ ) ब्रह्म-तत्त 


कहा गया है कि उपनिषद्‌ के अध्यात्मवेत्ता ऋषियों ने इस नानात्मक, 
सतत परिवतनशील, अनित्य जगत्‌ के मूल में विद्यमान शाश्वत सत्तात्मक 
पदार्थ का अन्वेषण तात्तिक दृष्टि से कर निकाला है । इस अन्वेषण कार्य 
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में उन्होंने तीन विभिन्न पद्धतियों का उपयोग किया है--आधिभौतिक, 
आधिदेविक तथा आध्यात्मिक । आधिभोतिर्क पद्धति इस भौतिक जगत्‌ की 
उत्पत्ति, स्थिति तथा विनाश के कारणों का छानब्रीन करती हुईं विलक्षण 
नित्य पदाथ्थ के निवेचन में समर्थ होती है । आधिदेविक पद्धति नानारूप 
तथा स्वभावधारी विपुक्ष देवताओं में शक्ति संचार करने वाले एक 
परमाव्मतत्त्वको खोज निकालती है। आध्यात्मिक पद्धति में मानस-प्रक्रियाओं 
तथा शारीरिक कार्य-कलापों के अवलोकन करने से उनके मूलभूत अआत्म- 
तत्त्त का निरूपण किया जाता है | इन तीनों शेलियों के उपयोग करने से 
उपनिपद्-कालीन दाशनिकों ने जिस परमतत्त्व परम सत्यभूत पदार्थ का 
ऊहापोह किया है, उसे ब्रह्म कहते हैं । 

उपनिषदों में ब्रह्म के दो स्वरूपों का विशद वर्णन किया हे--सविशेष 
अथवा सगुण रूप, निर्विशेष अथवा निगुंण रूप । इन दोनों भावों में भेद- 
निर्देश करने के अभिप्राय से निर्विशेष भाव को कहीं 
परब्रह्म कहा गया है ओर सविशेष भाव को कहीं 
अपर ब्रह्म तथा कहीं शब्द-बह्म कहा गया है । निर्विशेष 
ब्रह्न वह है जिसे किसी विशेषण या लक्षण से लक्षित नहीं किया जा 
सकता; किसी चिह्न का परिचय नहीं दिया जा सकता जिसके द्वारा उसे 
पहचानने में हम समर्थ हो सकते हैं, किसी गुण का उल्लेख नहीं किया 
जा सकता जिससे उसे धारण क्रिया जा सके। इस्रोलिए इस निर्विशेष 
भाव को निर्गुंग, निरुषाधि तथा निर्विकल्प आदि संज्ञाओं से अभिहित 
करते हैं। सविशेष भाव ठीक इसके विपरीत होता है। उसमें गुण, चिह्न, 
लक्षण तथा विशेषणों की सत्ता विद्यमान रहती हैं जिनके द्वारा उसका 
उक्त स्वरूप हृद्यड्रम किया जा सकता है। इन दोनों भावों को प्रदर्शित 
करने के लिए उपनिषदों ने दो प्रकार के वाक्यों का प्रयोग किया है। एक 


दिविध अहयं--- 
सगुण तथा निगगुंण 
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निर्विशेष-लिड् , दूसरा 'सविशेष-लिज्ञ । सविशेष-लिड्ड' श्रुतियाँ सर्वेकर्मा, 
सर्वकामः, सर्वंगन्धः, संवेरसः इत्यादि हैं। निविशेषलिद्ग श्रुत्तियाँ 
अ्रस्थूलम्‌, अनणु, अहस्वम्‌, अदीघम आदि हैं १ । इन वाक्यों में एक विशेषता 
ओर ध्यान देने योग्य है। सविशेष ब्रह्म के लिए पुल्निक्न शब्दों का प्रयोग 
किया गया है यथा सबंकर्मा, सर्वरसः आदि; परन्तु निविशेष बह् के लिए 
नपुंसक शब्दों का श्रयोग क्रिया गया है। अस्थूलम, अहस्वम आदि 
नपुंसक शब्दों के द्वारा पर ब्रह्म का निदेश किया जाता है। यहीं कारण 
है कि परब्ह्न 'तत्‌? पद के द्वारा निर्दिष्ट किय्रा जाता है, 'सः पद के द्वारा 
नहीं । श्रुतिवाक्यों में इस प्रकार पाथक्य होने पर भी तदूद्वारा प्रतिपाद 
पदाथ में किसी प्रक्रार का वेपपम्य नहीं है। निर्विशेष तथा सबिशेष भाव- 
विभेद्‌ के सूचक हैं; इनमें वस्तुगत विभेद का स्ंधा अभाव है। सगुझ 
तथा निर्गंण, सोपाधि तथा निरुषपाथि आदि शब्द एक ही ब्द्मतत्त्व. के 
निर्देशक हैं, क्योंकि बरह्मतत्व की प्रतिपादक श्रतियों ने एक ही मन्त्र में 
उमयलिज्ञ शब्दों का प्रयोग किया है। ग़ुण्डक-डउपनिपद्‌ € १॥१।६ ) में 
ब्रह्म का वणन इस प्रकार किया गया हे--- 

“अत्‌ तद्‌ अद्वेश्यमग्राह्मम, अगोन्रम, अवर्णम, अचक्षु-श्रोत्रम, तद 
अपाणिपादम्‌ ( यहाँ निर्विशेष बह्म की सूचना है ), नित्य विभु' स्वेगतं 
सुसूक्ष्मं तदव्ययं तद्भूतयोनिं परिपश्यन्ति धीरा:? । इन पुल्लिग-पदों से 
सविशेष ब्रह्म का निदेश किया गया है )। इस प्रकार जब एक ही मंत्र 
उभ्यविध पदों के द्वारा ब्रह्मतत्व का प्रतिपादन कर रहा है, तब निश्चय 
है कि उसमें किसी प्रकार का वस्तुगत पार्थक््य नहीं है। भाष्यकारों में 
इन उभयलिड्ज वाक्यों को लेकर गहरा मत-भेद है। आचाय श्र श्रति 


कितना अपन नल्‍नलणजनजीती- अनननजन+ 4०5 डडधश ड्ःंड/डफ अं ली हज आचचआलन “5... 


१, सन्ति उभयलिज्ञा: श्रुतयों अह्यविषया: । सबकमेंत्याया स्शिषलिह्वग 
अस्थूलमनणु इत्येबमायाश्र निर्विशेष लिज्ञा: । शाह्ररभाष्य । 
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को नियुंण ब्रह्म-प्रतिपादक ही मानते हैं, पर आचार्य रामानुज उसे सगुण- 
ब्रह्म-प्रतिपादक स्वीकार करते हैं। परन्तु परम तत्त्व एक हो है, उसे 
सगुण कहा जाय या निगुण । 


सगुण ब्रह्म 


अपर या सगुण ब्रह्म का परिचय उपनिषद्‌ में दो प्रकार से दिया 
गया है। किसी वस्तु के परिचय के लिए उसके लक्षण की आवश्यकता 
होती है। यह लक्षण दो प्रकार का होता है--तटस्थ लक्षण तथा 
स्ररूप लक्षण | जिसके द्वारा वस्तु के शुद्ध स्वरूप का परिचय प्राप्त 
किया जाता है, वस्तु के तात्त्तिक रूप की उपलब्धि होती है, वह स्वरूप- 
लत्तण कहलाता है| त2स्थ लक्षण के द्वारा वस्तु के अस्थायी, परिवतन- 
शोल गुणों का वर्णन किया जाता है। सगरुण बहा के डमयविध लक्षण 
उपनिषदों में प्राप्त होते हैं । 

स्वरूप लक्षण के अनुसार ब्रह्म सत्य, ज्ञान तथा अनन्त रूप है 
(सत्य॑ ज्ञानमनन्तं ब्ह्म-तैत्ति० उप० २।१) तथा वह विज्ञान ओर आनन्दरूप 
है ( विज्ञानमानन्द ब्रह्म--ब्ृह० उप० ३॥९।२८ ) । 
उपनिषदों में ब्रह्म की तीन स्वाभाविक शक्तियों का 
उल्लेख पाया जाता हे--ज्ञानशक्ति, बव्शक्ति तथा 
क्रियाशक्ति ( परास्य शक्तिविंविधेव श्रूयते स्वाभाविको ज्ञानबलक्रिया च--- 
श्वेता० उप० ६८ ) । 

सगुण ब्रह्म का तटसथ लक्षण छानन्‍्दोग्य-उपनिषद्‌ में केवछ एक शब्द 
में किया गया है। वह शब्द है--तजलानू" । तज्ज, तनज्न तथा तदनू--- 
इन तीन शब्दों का संक्षेप इस शब्द में किया गया है। यद्द जगत्‌ बह्य से 


१. तज्जलानिति शान्त उपासीत ( छा० उ० ३।१४।१)॥ 


ब्रह्म का स्वरूप 
लक्षण 
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उत्पन्न होता है ( तज्ञ ), उसी में लीन हो जाता है ( तन्न ) तथा उसी 
के कारण स्थितिकाल में प्राण धारणा करता है ( तदन) 
इस जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति तथा लय के कारणभूत 
परमतत्त्व को ब्रह्म कहते हैं। तेज्ञिरीय उपनिषद्‌ में इस 
सिद्धान्त का प्रतिपादन बड़े सुन्दर शब्दों में किया गया है? । ब्रह्मसूत्र 
के “जन्मायस्य यतः” ( १।१।२ ) सूत्र में ब्रह्म का यही तटस्थ लक्षण 
उपस्थित किया गया है । “वह सबका श्रधिपति है, स्वज्ञ तथा अन्तर्यांमी 
है। वह सब का कारण है; उसीसे सब जीव उत्पन्न होते हैं ओर उसी 
में लीन हो जाते हैं? ( माण्द्क्य उप० ६ )। सगुण बहा इस संसार 
के शासक हैं । वे इस जगत्‌ के समस्त निवासियों के भाग्य के विधाता 
हैं। शुभ कार्य करने वाले जीवों का वह कल्याण साधन करते हैं ओर 
भुक्ति या मुक्ति का विधान करते हैं, परन्तु अ्रशुभ-कम वाले जीवों को वे 
सर्वथा दण्ड देते हैं । ये ही ईश्वर, विराट्‌ या हिरण्यगर्भ कहे जाते हैं । 
इस विश्व के समस्त प्राणी उन्हीं के शरीर हैं--सब पेरों से वह चलते हैं 
और सब कानों से सुनते हैं। ब्रह्म अखण्ड शक्तियों का आधार है । वह 
प्रकृति की शक्तियों के ऊपर शासन करता है। उसी की शक्ति से देवताओं 
में शक्ति-संचार होता है | केनोपनिषद्‌ ( तृतीय खण्ड ) में ब्रह्म की सर्वे 
श क्तमत्ता के विषय में उमा हैमवर्ता का रोचक श्राख्यान वर्णित है जिसका 
तात्पय यही है कि न तो अ्रप्नि में स्वतः दाहिका शक्ति है और न वायु 
में तृण भी उड़ा देने का स्वतः सामथ्थ है। यदि ये प्राकृतिक शक्तियाँ 
अपने प्रबल सामथ्य के ऊपर गये करें, तो यह नितान्त अनुचित है । 
ब्रह्म की शक्तिमत्ता के बलपर जगत्‌ के पदार्थों में शक्ति का परिचय मिलता 


१. यतो वा श्मानि भूतानि जायन्ते, यतो जातानि जीवन्ति, यत प्रयन्त्य- 
मिविशन्ति, तद्‌ विजिजश्ासस्व तद्‌ जहा ( तैक्ति० उप>० ३।१ ) | 


ब्रह्म का तटस्थ 
लक्षण 
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है। नम्रता बह्म ज्ञान की सहायिका है और अभिमान उस ज्ञान का 
नितानत बाधक है। इन्द्र के नम्नता प्रदर्शित करने पर ही उम्रा हैमवती 
( ज्ञानदेवी ) बहा के परिचय देने के लिए आविभूत हुई थी जिसकी कृपा 
से इन्द्र देवताओं के अधिपति हुए । 
| निगंश ब्रह्म 

पहलें दिखलाया गया है कि बह्य का जो निर्विशेष या निगुंण भाव 
है उसे किसी विशेषण से विशेषित नहीं किया जा सकता, किसी चिह्न के 
द्वारा चिद्धित नहीं किया जा सकता, किसी गुण से निर्दिष्ट नहीं किया जा 
सकता । अर्थात्‌ परब्ह्म निर्विशेष, निर्विकल्ष तथा निरुपाधि है। वह 
अनिर्देश्य है---उसका किसी प्रकार निर्देश नहीं क्रिया जा सकता । वस्तु 
का निर्देश किसी गुण के द्वारा ही हो सकता है। परन्तु जब ब्रह्म निगुण 
है, तो उसका निर्देश किया जाना नितान्त असम्भव है। इसी कारण 
बाष्कलि ऋषि के द्वारा बह्म के विषय में बार-बार पूछे जाने पर ब्राध्व 
ऋषि ने मोनावलम्बन धारण कर ही उनके प्रश्न का उत्तर दिया । 
गुणों के अत्यन्त अभाव के कारण ब्रह्म का भावात्मक वर्णन हो नहीं 
सकता । डसे हम निषेधमुखेन ही जान सकते हैं कि वह ऐसा नहीं है; 
इसीलिए श्रुति सदा नेति नेति ( यह नहीं, यह नहीं, ) कहकर उसका परिचय 
देती है | ब्रृहदारण्यक श्रुति ( ४४४।२२ ) कहती है--“स एप नेति नेति 
आत्मा | अथात आदेशो भवति, नेति नेति, नह्य तस्मात्‌ अन्यत्‌ परम्‌ अस्ति॥” 





१, वाष्कलिना च बाध्वः पृष्ट: सन्नवचनेनैव अहम प्रोवाचेति श्रयते--सः 
होवाच अधीहि भो श्ति । स तृष्णी वभूव । तं इ द्वितोये ग॒ तृतीये वा वचन 

उबाच “त्रमः खलु त्व तु न विजानासि । उपशान्तोध्यमात्मा ” । 

--शॉंकरमाष्य ३।२।१७ 
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इसलिये परत्रह्म के वर्णन में श्रुतिवाक्यों में “न! अव्यय का इतना 
बाहुल्‍य दृष्टिगोचर होता है। बृह० ( ३।६।६ ) के अनुसार वह अस्थूल, 
अनणु, अहस्व तथा अदीधे है। कठ ( १।३।१५ ) उसे अशब्द, अस्पश, 
अरूप, अव्यय, अरस, अगन्धवत्‌, अनादि तथा अनन्त बतलाता है । 

बृहदारण्यक उपनिषद्‌ ( श।८ा८ ) में याज्ञवल्क्य गार्गो को उपदेश 
देते समय “अक्षर' के स्वरूप का विवेचन करते हैं---हे गागीं, वह अक्षर 
ब्रह्म स्थूल नहीं है, न अशु है; हस्व नहीं है, दीध नहीं है, रक्त नहीं हे 
न चिकना है, यह छाया से भिन्न है और अन्धकार से पृथक्‌ है; वायु 
तथा आकाश से अलग है; असंग है; रस तथा गन्ध से विहीन है, न 
चक्लु उसे ग्रहण कर सकती है न॒श्रोत्र; मन तथा वाणी का_ वह विषय 
नहीं है; वह तेज से रहित है, प्राण तथा मुख से उसका सम्बन्ध नहीं 
है; वह परिमाणरहित है, न अन्द्र है न बाहर है; वह कुछ नहीं खाता, 
न उसे कोई खा सकता है” । 


केनोपनिषद्‌ में निष्प्रपन्न ब्रह्म का बड़ा ही सजीव वर्णन है--- 


यद्‌ वाचाउनमभ्युदितं॑ येन वागम्युग्यते । 
तदेब ब्रह्म त्वं विद्धि नेद॑ यदिदमुपासते ॥ ( १॥५ ) 


जिसे वाणी कह नहीं सकती, पर जिसकी शक्ति से वाणी बोलती है, 
उसे ही तुम ब्रह्य जानो । यह नहीं, जिसकी तुम उपासना करते हो । 
पर-ब्रह्म निरुपाधि है। देश, काल तथा निमित्त रूपी उपाधियों से 


वह नितान्त विरहित है। वह देशातीत, काछातीत, तथा निमित्तातीत 
है। प्रमाणातीत होने से वह नितरां अ्प्रमेय हे । चेतन्यात्मक होने से 


ब्रह्म स्वयं विषयी है । अतः वह किसी भी प्राणी के अन्तःकरण-वृत्ति ज्ञान 
का विषय कथमपि नहीं हो सकता। ब्रह्म को 'अरसं' अशब्दं' आदि कहने 
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का तात्पय यही है कि वह शब्दस्पर्शादि के तुल्य विषय हो नहीं सकता । 
वह विपुलकाय, अगाध, प्रशान्त समुद्र के समान कहा जा सकता है| इस 
जगत्‌ में समस्त प्रकाश का हेतुभूत यही त्रह्म है। “वहाँ न तो सूये 
चमकता दे न चन्द्रमा,न तारा । ये बिजुलियाँ भी नहीं चमकती; यह अप्नि 
कहाँ से चमक सकता है ? उसी के चमकने के पीछे सब चीज़ चमकती 
हैं; उसी के प्रकाश से यह सब प्रकाशित होता है (कठ० उप० ७॥१७)।” 

ब्रह्म ही इस सृष्टि का उपादान तथा निमित्त कारण है। मुण्डक उप- 
निषद्‌ ( १॥१।७ ) का कहना है कि जिस प्रकार मकड़ा अपने शरीर से 
जालतनता है तथा उसे अपने शरीर में फिर समेट 
लेता है, जिस प्रकार प्रथिवी में श्रोषधियाँ उत्पन्न होती 
हैं; जैसे पुरुष से केश, लोम उत्पन्न होते हैं, उसी प्रकार उस नित्य-बह्म 
( अक्षर ) से यह समस्त विश्व उत्पन्न होता है' । परमात्मा से पहले 
उत्पन्न हुआ आकाश; आकाश से वायु; वायु से अप्नि; अप्नि से जल; जल से 
प्रथिवी, प्थिवी से समस्त जीवजन्तुमय जगत्‌ । इस जगत्‌ के लय होने 
का क्रम इससे ढीक विपरीत है। 


...( ३ ) उपनिषदों का व्यवहार-पक्ष 


उपनिषदों का व्यवहार पक्ष बड़ा ही सुन्दर है । हम पहले कह आये 
हैं कि दाशंनिक तत्त्वों को व्यवहार में छाकर उससे मानव-जीवन को प्रभावित 
करने में भारतीय विचार-शास्त्र की विशेषता है। उपनिषदों की आचार- 
मीमांसा नितान्त उपयोगी तथा मनोरम है। उद्नत आध्यामिक पथ पर 


जज ऑओओओओ>+ सतना 


जगत्‌ 


१, यथोर्यनामि: सजते गृहते च यथा पृथिव्यामोषधयः संभवन्ति । 
यथा सतः पुरुषाद केशलोमानि तथाक्षरात संभवतीह विश्वम्‌॥ 
('मु० उप० १।१॥७)। 
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आरूढ़ होने के लिए अनेक सदगुणों का सद्भाव आवश्यक है | बृहदारण्यक 
उपनिषद्‌ ( ७४२।१।३ ) ने एक बढ़ी रोचक आख्यायिका के द्वारा दम 
(आव्मसंयम), दान तथा दया की सुशिक्षा दी हे' । छान्दोग्य (३१७४) 
ने तपस्या, दान, आजंवबं, श्रहिंसा, सत्यववन को आध्यात्मिक उन्नति में 
साधन बतलाया है। तैत्तिरीय (१।२।१-३) ने गुरुणृह से प्रत्यावतेन के समय 
स्नातक को बड़ी सुन्दर शिक्षायें दी हैं। इन शिक्षाओ्रों में माता, पिता तथा 
गुरु की सेवा, स्वाध्यायचिन्तन तथा धर्मांचरण का महत्त्वपूर्ण स्थान है, 
परन्तु 'सत्यं बद” को समस्त उपदेशों में विशिष्ट गौरव प्राप्त है । छातन्दोग्य 
(४।४।१-७) ने सत्यकाम जाबाल की कथा में सत्य की शिक्षा पर खूब जोर 
दिया है। प्रश्नोपनिषद्‌ में अनुतभाषण की निन्‍्दार तथा मुण्डक (३।१।६) 
में सत्य की प्रशस्त प्रशंसा है* । सत्य के अनन्तर शम, दम, उपरति, 
तितिज्ञा तथा समाधान की प्राप्ति भी उतनी ही आवश्यक है ( ब्ृह० उप० 
४।७।२३ )। परन्तु ज्ञान-साधन के मूलभूत गुण हैं--विवेक तथा 
वैराग्य । ब्रह्मप्राप्ति के लक्ष्य की श्रोर तब तक जीव अग्रसर नहीं होता, 
जब तक उसे विवेक--सत्यासत्य का विवेचन, श्रेय तथा प्रेय का वास्तव 
निर्धारण--तथा जगत्‌ से आत्यन्तिक वेराग्य उत्पन्न नहीं होता । मुण्डक 
( ॥।२।१२ ) ने इन गुणों को विशेष महत्त्व दिया है। “कर्म के द्वारा 
प्राप्त लोक विनश्वर हैं; इस बात को जानने से ही बाद्याण के हृदय में 
निर्वेद---वैराग्य का उदय होता है । विवेक ही डसे निश्चय करा देता है 





१, एपा देवी वागनुवदति स्तनयित्नुद द द शतति; दाम्यत, दत्त, दयध्वमिति । 
तदेतत्‌ श्र शिक्षित्‌ दर्भ, दान, दयामिति ( बृद्द० उप० ५। २। है )। 


२. समूलो वा एप परिशुष्यति योइन्‌त वदति ( प्रश्न उप० ६॥ १ )। 
३, सत्यमेव जयते नानृतं सत्येन पन्‍था विततो देवयान: । 


७्द आर्यसंस्कृति के मूलाधार 


कि कृत (कम ) के द्वारा अक्ृत ( नित्य, ब्रह्म ) की उपलब्धि हो 
नहीं सकती”? । 

कर्म करने में हम स्वतन्त्र हैं या नहीं ? उपनिषद्‌ स्पष्ट शब्दों में 
कहता है कि कर्म करने में आत्मा स्वतन्त्र है। बृहदारण्यक ने निःसन्दिग्ध 
शब्दों में संकल्प की स्वतन्त्रता प्रतिपादित की है। 
“यह पुरुष काममय है; जैसी उसकी इच्छा होती है 
वसा ही उसका क्रतु ( संकल्प ) होता है तथा संकल्प के अनुसार ही 
वह कम करता है”? ।”? कोषीतकी (३।५) ने कम करने में मनुष्य की स्वत- 
न्त्रता का निषेध किया है, परन्तु छान्दोग्य में इस स्वतन्त्रता का सुन्दर 
वर्णन है । आत्मज्ञान हो जाने पर ही मनुष्य सब लोकों में विचरण कर 
सकता है ( छा० उप० ८।१६ ,; वह जिस वस्तु की कामना करता है 
वह उसके संकल्प-मात्र से उत्पन्न हो जाती है ( छा० उप० ८ा२।१० )। 
मैक्तिकोपनिषद्‌ ( २।७।६ ) में स्पष्टतः पुरुषार्थ पर ज़ोर दिया गया है-- 


कर्म स्वातन्त्र 


शुभाशुभाभ्यां मार्गाभ्यां वहन्ती वासना सरित । 


पोरुषेण प्रयत्नेन योजनीया शुभे पथि । 
अशुमभेषु समाविष्ट शुभेष्वेबावतारयेत्‌ ॥ 


“वासनारूपी नदी दो मार्गों से प्रवाहित होती हे--शुभ मार्ग से 
तथा अशुभ मार्ग से । मनुष्य को चाहिए कि प्रयत्न द्वारा अशुभ में लगी 
वासना को शुभ ही में ले जाय” । कमं-निष्पादन में आत्म-स्वातन्त्र का 
उपपादन ही उपनिषद्‌ की समस्त शिक्षाओं का सार है । 


अ5ा +33>+-“--+++++-«5+-+--.++-+० 





१, श्रथोी खल्वाहु: -काममय एवारय पुरुष शति । स॒ यथाकामों भवति 
तत्कतुरभवति, यत्कतुभंवत्ति तत कर्म कुरुते। यत्कम॑ कुरुते तदनिसंपच्ते । 
बूहइ० उप० ( ४।४-५ )। | 


उपनिषदों का ब्यवहार-पक्ष॒ ७९ 


इस ब्रह्माण्ड के भीतर अनेक लोक हैं जिनमें सबसे उच्च लोक बहा- 
लोक कहलाता है । उपनिषदों ने ( छा० उप० ४।१५;ब्ृह ० ६।२;कोषी० 
१।२,३ ) बड़े विस्तार के साथ रूत्यु के अनन्तर प्रत्येक प्राणी के विभिन्न 


मार्गों का वर्णन किया है जिनके द्वारा वे अपने कर्मा- 
द्विविधयान-देवयान 


नुसार विभिन्न लोकों को जाते हैं। इस यात्रा के दो 
तथा पितृयान 


प्रधान मार्ग हैं देवयान तथा पितृयान । ज्ञान-कमे- 
समुच्चय के अनुष्ठाता, ज्ञान के साथ श्रद्धा तथा तपस्या आदि शोभन कार्यों 
के करने वाले पुरुष, देवयान के द्वारा ब्रह्मोक जाते हैं । ब्रह्मके आनन्दुमय 
लोक प्राप्त कर लेने पर भी वे अपनी उपासना का अनुष्ठान करते रहते हैं 
ओर अन्त में परत्रह्म में लीन हो जाते हैं। इष्ठापूतं ( श्रोत तथा स्मातं- 
कर्म ) के अनुष्ठाता कर्म-मार्ग के अनुयायी पुरुष पितृयान के द्वारा चन्द्र- 
लोक जाते है, ओर कर्मानुसार सुख भोग कर वे पुनः इस लोकमें लोट आते 
हैं । यदि शोभन कार्य शेष रहता है तो वे धनी कुटम्बों में जन्म ग्रहण 
करते हैं; यदि अशोभन का फल अवशिष्ट रहता है, तो बुरे कुटम्बों में 
जन्म लेते हैं । उपासना के विधिवत्‌ अनुष्ठान से वे पुनः देवयान पन्‍्था 
का आश्रय लेकर बह्ालोक में ज्ञा सकते हैं । इसे क्रममुक्ति कहते हैं। 
इन दोनों यानों के अतिरिक्त एक तीसरा मार्ग है जिसे 'यानः न कहकर 
“गति? कहते हैं। इसकी पारिभाषिकी संज्ञा “जायस्वम्रियस्व'--उत्पन्न 
होना तथा मरना है। पशुपक्षी के समान जो जीव कर्म के अनधिकारी 
हैं तथा अधिकारी होकर भी जो अशुभ कर्मो के सम्पादक हैं, उनकी यह 
तीसरी गति होती है (छा० उप० ७५।१०।८ ) । परन्तु कुछ ऐसे भी पुरुष 
हैं जिन्हें इस क्रममुक्ति से नितान्त असन्तोष होता है और जो सद्योमुक्ति 
( साज्ञात्‌ बिना विलम्ब मोक्ष ) के इच्छुक होते हैं । उपनिषद्‌ ने डनके 
लिए भी व्यवस्था की है । आत्म-ज्ञान न होना ही बन्चन का कारण है। 


० आय॑संस्कृति के मूलाधार 


“म्रत्योः स झत्युमाप्नोति य इह नानेव पश्यति ” ( क5० ४।११ ) वह 
पुरुष मत्यु के बाद रूत्यु को प्राप्त करता जाता है जो इस जगत्‌ में 
अनेकत्व को देखता है | अतः इस जगत्‌ में व्याप्त एकता का अनुभव करने 
वाला व्यक्ति अपने ज्ञान के बल पर सद्यो-मुक्ति को एक ही जीवन में प्राप्त 
कर सकता है। बृहदारण्यक श्रुति कहती है? कि जिस पुरुष के हृदय- 
स्थित सब कामनायें छूट जाती हैं, वह पुरुष मरणशील होने पर भी 
अमृत हो जाता है--अमरत्व को प्राप्त कर लेता है तथा इसी लोक में 
ब्रह्म को पा लेता है। उस समय उसके अंग, प्राण उसके शरीर से विमुक्त 
नहीं होते । ब्रह्म-रूप होकर वह पुरुष को प्राप्त कर लेता है * । एकत्व 
ज्ञान का यह अमृत फल है। श्रतः मनुष्य मात्र का यह उच्च उद्देश्य होना 
चाहिये कि अपना बहुमूल्य जीवन साधारण वस्तुओं की प्राप्ति में न छूगा 
कर आत्मोपलब्धि में लगावे क्योंकि “डसको जानकर ही मनुष्य खत्यु- 
आवागमन को पार करता है; जाने के लिए आत्म-साक्षात्कार को छोड़कर 
अन्य माग है ही नहीं३ ?? । अतः तीघ ज्ञान की प्राप्ति होने पर सद्योमुक्ति 
दो जाती है। ज्ञानी को प्रारब्ध कम के भोग करने की भी आवश्यकता 
नहीं रहती । इसीलिये गीता में सुसमिद्ध अभि के समान सुसमिद्ध 
ज्ञान सब कर्मों का ( प्रारब्ध कर्मों का भी ) नाश करने वाला बतछाया 
गया है। निष्कर्ष यह है कि विशुद्ध ज्ञान से सद्योमुक्ति, ज्ञान-कर्म 
समुच्चय से देवयान, केवल शोभन कम के आश्रय से पितृयान तथा अशोभन 





१ यथदा सनें प्रमुच्यन्ते कामा येडस्य हृढि स्थिता: । 
अथ मत्यौंउमृतोी भवत्यत्र ब्रह्म समश्नुते ॥ ----४।४।७ 
२ न तस्य प्राया उत्करामन्ति बह्ेव सन्‌ अह्याप्येति | बृद्च० उप० ४।४।७। 
३ तमेव विदित्वा$तिमृत्युमेति । नान्‍्यः पनन्‍्था विद्यवैद्यनाय । 
चैता ० उप० ३। ८ 


उपनिषदों का ब्यवहार-पक्ष वश 
कर्मों के अनुष्ठान से तृतीया गतिकी प्राप्ति होती है। 


( ७ ) उपनिषदों का चरम लक्ष्य 


उपनिषदों का चरम लक्ष्य क्या है ? कतिपय ग्रन्थों के अध्ययन से 
निष्पन्न आ्रात्मतत्व-विषयक ज्ञान उनका रथक्ष्य नहीं है। उपनिषद्‌ के 
सिद्धान्तों में मौलिभूत सिद्धान्त है--आत्मा की अपरोक्षानुभूति । परोक्ष 
अनुभूति से हमें अपना कौन सा स्वार्थ सिझू हो सकता है ? जब तक 
हम अपने प्रयत्न से अपने को तात्त्विक रूप से न जानें या स्व” रूप का 
साज्ञात्‌ श्रनुभव न करें, तब तक शास्त्र का रोमन्थन ( चर्वित-चर्वंण ) 
व्यर्थ प्रयत्न है| शह़ुराचार्य ने शुष्क ज्ञान की निन्‍्दा करने में उपनिषदों 
का ही अनुसरण किया है'* । उपनिषदों ने इस अपरोक्षानुभूति के लिए 
आचाय की महिमा का वर्णन सुन्दर शब्दों में किया है। ओंकार की 
उपासना इसका प्रधानतम साधन है। ओंकार के निरन्तर ध्यान करने 
से निगृढ़ देव का दर्शन किया जा सकता है ( श्वेता० १॥१४ )। इसी 
प्रसड् में 'योग” की उपयोगिता का वर्णन श्रेताश्वतर में किया गया है 
( २८-१० )। सुख दो प्रकार के होते हैं--छोटा सुख तथा बढ़ा 
सुख । घिषय-प्रपञ्ञ में सुखोपलब्धि अव्पकोटि की है। परन्तु वास्तव 
सुख तो उस “भूमा” (आत्मा) की उपलब्धि में है जो सर्वत्र विद्यमान है, 
ऊपर है तथा नीचे है; आगे है तथा पीछे है, दक्षिण की ओर है तथा 





१ वबास्वैखरी शब्दकरी शासत्रविजञानकौशलम्‌ । 
बेदुष्य॑ विदुषां तद्बत भुक्तये न तु मुक्तये ॥ 
अविश्ञाते परे तत्ते शाख्राधीतिस्तु निष्फला । 
विज्ञाते5पि परे तत्ते शाख्राधी तिस्तु निष्फला ॥ 


--विवेक चूड़ामणि ६०॥६१ 
६ 


पर आर्यसंस्कृति के मूलाधार 


उत्तर की ओर है। परम तत्त्व की ही संज्ञा भमा है। “जहाँ पर न तो 
दूसरे को देखता है, न दूसरे को सुनता है, न दूसरे को जानता दे वह 
है भूमा । भूमा ही अम्ठत है; जो अक्प है, वह मत्यें है--अनित्य है?”-- 
यो वे भूमा तत्‌ सुख नाल्‍पे सुखमस्ति । यत्र नान्‍्यत्‌ पश्यति, नान्यच्छ- 
णोति, नान्यद्‌ विजानाति स भूमा । यो वै भूमा तदस्हतं, अथ यदकपं 
तन्मत्यंम्‌ ( छा० ८।२२) । 

इस आत्मा की साक्षात्‌ उपलब्धि होने पर क्या होता है ! वह 
“स्वाराज्य? प्राप्ति कर लेता है; वद्द अपने आत्मा से प्रेम करता है, 
( आत्मरतिः ) अपने आत्मा से क्रीड़ा करता है 
( आत्मकीडः ), अपने आत्मा के संग का अनुभव 
करता है ( आत्ममिधुनः ) तथा श्रपने श्रात्मा में निरतिशय आनन्द 
प्राप्त करता है ( आत्मानन्दः )। आत्मा तो आनन्दरूप ठहरा। अतः 
स्वोपलब्धि का अर्थ यही है कि वह अपने आनन्दमयरूप- में विहार 
करता है। परन्तु उस आनन्द की मात्रा क्या लौकिक दृष्टान्तों से बत- 
लाईं जा सकती है ? बृहदारणयक ( ७।३।२१) ने एक लौकिक उदाहरण 
से उसका तनिक आभास सा दिया है। उसका कहना" है कि जिस 
प्रकार प्रिया से आआलिंगन किये जाने पर पुरुष न तो किसी बाहरी चीज 
को जानना है न भीतरी चीज को, उसी प्रकार प्राज्ञ-आत्मा ( परमात्मा ) 
से आलिंगन किये जाने पर यह जीव न तो बाह्य को जानता है न अन्तर 
को। उस समय उसकी समस्त कामनायें पूर्ण हो जाती हैं, क्योंकि आत्मा 
की उपलब्धि से किसी भी इृच्छा की पूर्ति अवशिष्ट नहीं रद्द जाती । 

१ तद्‌ यथा प्रिय्था ख्रिया संपरिष्वक्तो न बाह्य किश्वन वेद, नांवरम्‌ ; 
एवमेवार्य पुरुष: प्राशेनात्मना संपरिष्वक्तो न बाह्य किग्वन वेद नान्तरम्‌ । तदूवा 
अस्य एतदाप्तकामम्‌ आात्मकामम्‌ भ्रकाम रूपस्‌ ( बृह० ४।३।२१ ) 


स्वागज्य प्राप्ति 





उपनिषदों का ब्यवहार-पक्ष य्य्रे 


पर क्‍या लोकिक भाषा में उस अचिन्त्य, सर्वकाम, सर्वेगन्‍्ध पर- 
मात्मतत्व की उपलब्धि समझाई जा सकती है ? ये समस्त उपाय व्यथ 
हैं। आत्मवेत्ता ही उसे जानता, समझता है; पर उस श्रवस्था में पहुँचते 
ही उसकी वाणी का व्यापार बन्द हो जाता है। वह मूक बन जाता है । 
कोन कद्दे और कौन सुने ? उस समय बस “'शिवः केवलो5हम” की 
अपूर्व उपलब्धि हो जाती है। आत्मा निरतिशय आनन्द का श्रनुभव 
करने लगता है। यह स्थिति स्वानुभूत्येकगम्य हैः अपनी ही अनुभूति डसे 
बता सकती है । परानुभूति तो उसकी एक फीकी झलक है। यह अपरो- 
त्ानुभूति ही वेदिक तत्त्वज्ञान का हृदय है। इसे हम उपनिषदों का 
'रहस्यवाद! कह सकते हैं । उपनिषद्‌ के अन्य सिद्धांत इसके साधनमात्र 
हैं। यह रहस्यवाद श्रौत-दर्शन का सार है, रहस्यों का रहस्य है तथा 


उपनिषदों का उपनिषद्‌ है। ओऔपनिषद्‌ तत्त्वज्ञान की यह चुूड़ान्त 
कल्पना है । 





चतुर्थ परिच्छेद 
वेदाडुः 


ब्राह्मणकाल के अनन्तर सूतन्रकाल का आरम्भ होता है। अब इस 
काल में हम श्रुति से हटकर स्घखति में आते हैं। इन ग्रन्थों की रचना 
बड़ी विल्स्चण है। छोटे छोटे अक््प अक्षरों के द्वारा विपुल अर्थों के प्रदशन 
का उद्योग किया गया है। यज्ञयाग का इतना अधिक विस्तार हो गया था 
कि डसे याद करने के लिए ऐसे छोटे छोटे ग्रन्थों की आ्रावश्यकता प्रतीत 
हुईं । इस काल में जो ग्रन्थ रचे गये वे वेद के अथ तथा विषय को 
सममभने के लिए नितानत उपयोगी हैं । इसलिए इन्हें वेद का अड्ज या 
“बेदाड़” कहते हैं जो संख्या में छः हैं--शिक्षा, कक्षष, ध्याकरण, निरुक्त 
छुन्द तथा ज्योतिष । इनमें व्याकरण वेद का मुख है,ज्योतिष नेत्न,निरुक्त 
श्रोश्न, कल्प हाथ, शिक्षा नासिका और छन्द दोनों पाद हैं) । इस प्रकार 
चेदाज़ का वेद के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध है । 


१ छन्दः पादौ तु वेदस्य हस्तों कल्पोडथ पठ्यते । 

ज्योतिषामयर्न चच्चुनिरुक्त श्रोत्रम्नुच्यते ॥ 

शिक्षा प्रार्ण तु वेदस्य मुख॑ व्याकरण स्मृतम्‌ । 

तस्मात्‌ साह्मधीत्यैव अद्यलोके महददीयते ॥ 
पारिगनीय शिक्षा ४१-४२ 


वेदाज्ञ प्प्प्‌ 


( १ ) शिक्षा--उन ग्रन्थों को कहते हैं जिनकी सहायता से वेदों 
के उच्चारण का भली-भाँति ज्ञान प्राप्त हो जाय । वेदपाठ में स्वरों का 
बड़ा महत्त्व है । स्वर में गलती होने के कारण से महान्‌ अनथ्थे हो जाता 
है' । अतः स्वर की शिक्षा के लिए एक अलग वेदाड़ की रचना की गईं । 
प्रत्येक वेद की अलग अलग शिक्षा है | चारों वेदों की अलग-अलग 
शिक्षायें मिलती हैं । कभी-कभी एक वेद की अनेक शिक्षायें उपलब्ध हैं । 
ऋग्वेद की पाणिनीय शिक्षा है। शुक्ल यजुर्वेद की याज्ञवकत््य शिक्षा, 
वाशिष्ठी शिक्षा, काव्यायनी शिक्षा आदि २७ शिकज्षायं उपलब्ध हैं। साम- 
वेद की नारदीय, गौतमी तथा लोमशी शिक्षायें मिलती हैं | अथवेबेद की 
माण्ड्की शिक्षा है। इन शिक्षाओं का संग्रह 'शिक्षा-संग्रह” ग्रन्थ में 
किया गया है। परन्तु इनके अतिरिक्त भी अन्य शिक्षायं मिलता हैं । 
पाणिनि की बनाई हुईं भी एक बहुत अच्छी शिक्षा है जो 'पाणिनीय 
शिक्षा? कहलाती है । 

( २ ) छुन्द--छुन्द का बिना ज्ञान प्राप्त किए हुए वेदमन्त्रों का 
ठीक ठीक उच्चारण नहीं हो सकता । मन्त्र छुन्दोबद्ध हैं | अतः छुन्द का 
ज्ञान नितान्त आवश्यक है । शोनक विरचित ऋकक्‍प्रातिशाख्य के अन्त में 
छुन्दों का पर्याप्त विवेचन है । परन्तु इस वेदाज़ का एकमात्र स्वतन्त्र 
ग्रन्थ (पिंगल” है जो किसी पिंगल नामक आचाय के द्वारा रचा गया था। 
इस ग्रन्थ में वेदिक तथा लोकिक दोनों प्रकार के छुन्दों का वर्यान 
मिलता है। 

(३ ) निरुक्त---इस बेदाज्ञ में शब्दों को व्युतप्पत्ति दिखछाई गईं 





१ मन्त्रों दीनः स्वरतो वर्णतों वा, भिथ्या प्रयुक्तो न तमर्थैमाइद 
स वाग्वज़ो यजमान दिनस्ति, यवेन्द्रशत्रुः स्वरतो5पराधाव ॥ 
पाणिनीय शिक्षा छोक ५२ 


८६ आरय॑संस्कृति के मूलाधार 


है। वेद के अर्थ जानने के लिए ब्युत्पत्ति की बड़ी आवश्यकता है। आज- 
कल्त केवल एक ही निरुक्त उपलब्ध होता है और इसके रचयिता महर्षि 
यास्क हैं । बहुत प्राचीन काल से निघण्दु नामक अन्थ प्रसिद्ध है जिसमें 
येद्‌ के कठिन शब्दों की एक क्रमबद्ध तालिका है। इसी ग्रन्थ पर यास्क 
ने वह विस्तृत भाष्य बनाया जो 'निरुक्त! के नाम से प्रसिद्ध है। यास्क 
का मत है कि समस्त शब्द धातुकओओं से उत्पन्न हुए हैं। श्रतः उनको 
व्युत्पत्ति दिखलाने का प्रयत्न भी इस अन्थ में किया गया है। यास्क 
पाशिनि से पहले हुए । अतः इनका समय ईस्वी से पूर्व सात सो व के 
लगभग होना चाहिए । 

(४ ) व्याकरण--इस वेदाड़ का एकमात्र उद्देश्य वेदों के अथ 
को समभाना तथा वेदार्थ की रक्षा करना है। आजकल पाणिनि-व्याकरण 
ही इस वेदाड़ का एकमात्र प्रतिनिधि है। परन्तु व्याकरण शाखत्र पाणिनि से 
पुराना है। पाणिनि ने आठ श्रध्यायों में सूत्ररूप में व्याकरण लिखा है 
जो “अ्रष्टाध्यायी' के नाम से विख्यात है। उनके पहले भी गाग्य, स्फोटा- 
यन, शाकटायन॑, भारद्वाज आदि अनेक श्राचायं थे जिनका उकलेख पाणिनि 
ने अष्टाध्यायी में किया है । इनसे भी पहले के 'प्रातिशाख्य” नामक ग्रंथ 
हैं जिनमें स्वर, छुन्द के साथ व्याकरण का भी विशेष वर्णन है। ऐसे 
ग्रन्थ प्रत्येक शाखा के श्रछकण अलग थे । आजकल ऋग्वेद से सम्बड शोनक 
प्रातिशाख्य तथा शुकृयजञः का कात्यायन प्रातिशाख्य विशेष प्रसिद्ध है । 
अन्य वेदों के भी प्रातिशाख्य मिलते हैं । 

(५ ) ज्यौतिष--वेद के भड्ढों में इसका चिशेष महत्त्व है। वेद्‌* यज्ञ 

१ वेदा हि यज्ञार्थमभिप्रवृत्ता: कालानुपूर्वा विह्ििताव्व यज्ञा: । 


तस्मादिद कालंविधानशार्र यो ज्यौतिष॑ वेद स्र वेद यशानू॥ 
- भाचे ज्योतिष हछो० ३६॥ 











वेदाज्ल ट्ः७ 


के प्रतिपादन के लिए ही प्रवृत्त हुए हैं ओर काल के डचित निवेश से 
यज्ञ का सम्बन्ध है । इसीलिए ज्योतिष को काल का विधायक शास्त्र 
कहते हैं। जो व्यक्ति ज्योतिष को जानता है वह यज्ञ को जानता है । 
इसका प्रतिनिधि “वेदाज़ञ ज्योतिष” है। इसके रचयिता का नाम “'लगध' 
है | इसके दो संस्करण उपलब्ध हैं--एक यजुवेद से सम्बद्ध और दूसरा 
ऋग्वेद से सम्बद्ध । याजुष ज्योतिष में ७३ श्लोक हैं तथा आर्च में 
केवछ ३६ । सामान्यतः श्लोक एक ही प्रकार के हैं । इसके कतिपय 
श्लोकों का श्र्थ अभी तक ठीक ठीक नहीं लगता । 'सोमाकर” की 
प्राचीन टीका तथा पं० सुधाकर द्विवेदी का नया 'सुधाकर” भाष्य 
प्रसिद्ध है । 

( ६ ) कल्पसूत्र--ब्राह्मण-काल में यज्ञ-्याग का इतना अधिक 
विस्तार हुआ कि उनके यथोचित ज्ञान के लिए कतिपय संक्षिप्त एवं पूर्ण 
परिचय देनेवाली रचनाओं की श्रावश्यकता प्रतीत होने लगी । इसी की 
पूर्ति कल्पसूत्रों द्वारा की गई । कल्पसूत्र दो प्रकार के हैं--श्रौतसूत्र 
तथा स्मातंसूत्र । स्मातंसूत्रों के दो भेद हैं--गृहासूत्र तथा 
घमसूत्र | श्रोत शब्द का अर्थ है श्रति ( वेद ) से सम्बद्ध यज्ञ-्याग । 
अतः श्रोतसूत्रों में तीन प्रकार के अप्नियों ( आहवनीय, गाहँपत्य, 
दक्षिणाप्ति ) के आधान, अश्निहोत्र, दर्श तथा पूर्णमास नामक दृष्टियाँ, 
पशुयाग, विशेषतः भिन्न प्रकार के सोमयागों का वर्णन किया गया है। 
श्रोतसूत्रों में इस प्रकार भारतीय याग-पद्धति का मूलूस्वरूप जानने के 
लिए सबसे प्राचीन तथा पर्याप्त सामग्री है। गह्मसूत्रों में उन अनुष्ठान, 
आचार तथा यागों का वर्णन है जिनका करना प्रत्येक हिन्दू ग्ृहरुथ के 
लिए आवश्यक है। विशेषतः षोडश संस्कारों का वर्णन गृहसूत्रों में बड़े 
ब्स्तार से है, जिसमें उपनयन तथा विवाह का वर्णन बड़े ही साड्भोपाड़ 


प्प्द आयंसंस्कृति के मूलाघार 


रूप से किया गया है। इन ग्रन्थों के अध्ययन करने से प्राचीन भारतीय 
समाज के घरेलू आचार-विचार का, भिन्न-भिन्न प्रान्तों के रीति-रिवाज का, 
परिचय पुणंरूप से हो जाता है । पश्चिमी जातियों में से ग्रीक और रोमन 
लोग काफी पुरानो हैं। उनका साहित्य भी कम विशाल या व्यापक नहीं है, 
परन्तु उनके यहाँ भी ऐसी रचना बहुत द्वी कम हैं जिससे उनके रहन-सहन 
का प्रामाणिक परिचय प्राप्त हो सके । इस प्रकार गृद्यसूत्रों का उपयोग हमारे 
ही लिए नहीं हे, प्रत्युत समाजशाखत्र तथा जातिशास्र ( एथूनोलॉजी ) के 
प्रत्येक विद्वान्‌ के लिए है। गृद्यसूत्रों के साथ धर्मसूत्र भो सम्बद्ध हैं । 
इन सूत्रों में धामिक नियमों, प्रजा के तथा राजा के कतंव्य श्रोर श्रधिकार 
का पूरा-पूरा वर्णन मिलता है। साथ ही साथ चारों वर्ण (ब्राह्मण, क्षत्रिय, 
वैश्य, शूद्व ) तथा चारों आश्रम ( ब्रह्मचर्य, गाहंस्थ्य, वानप्रस्थ, संन्यास ) 
के धर्म या कर्तव्यों का पूर्ण वर्णन किया गया है। इन्हीं धमंसूत्रों से 
आगे चलकर स्छतियों की उत्पत्ति हुईं जिनकी व्यवस्था आज भी हमारे 
लिए मान्य है । शुल्वसूत्र भी कल्पसूत्र के द्वी अज्ग हैं। उनका साक्षात्‌ 
सम्बन्ध श्रोतसूत्रों से है । शुल्व का अर्थ है मापसूत्र अर्थात्‌ नापने का 
सूत । नाम के अनुरूप शुल्वसूत्रों में वेदियों का नापना, उनके लिए स्थान 
चुनना तथा उनकी रचना आदि विषयों का विस्तृत विवरण प्रस्तुत किया 
गया है। ये सूत्र भारतीय ज्यामिति के प्राचीन अन्थ हैं । इतना ही नहीं, 
जिस सिद्धान्त के आ्राविष्कार करने का श्रेय पाश्चात्य विद्वान, ग्रीस के प्रसिद्ध 
दाशनिक पाइथेगोरस को देते हैं उसको स्थापना उनसे सैकड़ों व्ष पहल्ले 
इन शुल्वसूत्रों में प्रमाणपुरःसर की गई है । 

ऋग्वेद के कल्पसूत्र हैं--आश्वकायन ओर सांख्यायन । दोनों कल्प- 
सूत्रों में श्रोन्नसूत्र तथा ग्रहसूत्र दोनों सम्मिलित हैं। शुक्रयजुर्वेद के कर्प- 
सूत्र हैं---कात्यायन श्रोतसूत्र, पारस्करगृद्यसूत्र ओर कात्यायन शुल्वसूत्र । 
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कृष्ण यजुवंद की बौधायन और आपस्तम्ब शाखा में जो कल्पसूत्र उपलब्ध 
होते हैं उन्हें हम समग्र तथा महत्त्वपूर्ण कह सकते हैं क्योंकि उनमें श्रोत, 
गृह्य, धर्म ओर शुल्वसूत्र--चारों पूर्णरूप से पाये जाते हैं । इनमें परस्पर 
इतना अधिक सम्बन्ध है कि हम इन्हें एक ही ग्रन्थ के भिन्न-भिन्न खण्ड 
कहें, तो कोई श्रत्युक्ति न होगी । 

सामवेद से सम्बद्ध कल्पसूत्र हैं---लाठ्यायन और द्राद्यायन के श्रोतसूत्र 
तथा जैमिनि शाखा से सम्बद्ध जैमिनीय श्रौतसूत्र ओर जैमिनि गृह्मयसूत्र, 
गोभिल और खादिर के ग्रुह्मसूत्न । सामवेदु के ही अन्तर्गत 'आषेंय कल्प? 
की भी गणना की जाती है। इसका दूसरा नाम मशक-कल्पसूत्र है 
जिसमें साम के गायनों के भिन्न-भिन्न रागों तथा लयों का वर्णन है । यद्द 
सूत्र पञ्नविंश ब्राह्मण के साथ सम्बद्ध है ओर लाव्यायन श्रोत्रसूत्र से भी 
प्राचीन प्रतीत होता है। अ्रथवंवेद के कल्पसूत्र के अन्तर्गत दो प्रन्थ 
डपलब्ध हैं--(१) वैतान श्रौतसूत्र (जो विशेष प्राचीन नहीं माना जाता) 
तथा ( २ ) कोशिक सूत्र ( जो गृह्मसूत्र होते हुए भी अथवंवेद में वर्णित 
अभिचारों से सम्बद्ध नाना प्रकार के अनुष्ठानों का विस्तृत विवेचन प्रस्तुत 
करता है ) प्राचीन भारत के अभिचारों को जानने के लिए इससे अधिक 
डपयोगी कोई अ्रन्य ग्रन्थ उपलब्ध नहीं है । 

अनुक्रमण--वेदाइसाहित्य के ही श्रन्तगंत उन अलुक्रमणियों का 
डल्लेख आवश्यक है जिनकी रचना बेदों की रक्षा तथा वेदार्थ की मीमांसा 
के लिए की गई । “आर्षानुक्रमणी' में ऋग्वेद के मनत्रों के द्रष्टा ऋषियों के 
नाम मन्त्रक्रम से दिए गये हैं। 'छुन्दो5नुक्रमणी” में ऋग्वेद में प्रयुक्त छुन्दों 
का क्रमशः वर्णन है । “देवतानुक्रमणी' में ऋग्वेद के देवताओं का मन्त्रक्रम 
से खूब विस्तृत विवेचन है। शौनक का 'बृहृद्देवता' भी इस विषय का एक 
भ्रामाणिक तथा उपादेय ग्रन्थ है जिसमें ऋग्वेद के देवताओं का क्रमशः 
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वर्णन तो है ही, साथ ही साथ उनसे सम्बद्ध अनेक प्राचीन आख्यानों 
तथा कथानकों का भी अत्यन्त उपादेय और रोचक विवरण यहाँ मिलता 
है। कात्यायन की 'सर्वानुक्रमणी” भी इस विषय की प्रसिद्ध पुस्तक है 
जिसपर पडगुरुशिष्य का भाष्य ( द्वाद्श शत्तक ) अत्यन्त उपयोगी तथा 
प्रसिद्ध है । इस ग्रन्थ में अनेक अलुक्रमणियों में आये हुए विषयों का 
थोड़े में संक्षिप्त विवेचन है । इस प्रकार वेद तथा वेदार्थ की रक्षा के लिए 
अनुक्रमणी साहित्य की रचना पिछली शताब्दियों में की गई । 


इस प्रसड्ग में हम उस विद्वान्‌ को नहीं भुझा सकते जिनके भा५ष्यों 
की सहायता से ही हम वेद के विषम दुर्ग में प्रवेश पा सके हैं । वेद का 
भाषा, उसकी शब्दावली, उसकी नवीन रूपकमयी कल्पना आदि वस्तुय 
इतनी विचित्र हैं कि बिना सायण की व्याख्या का अध्ययन किये इन्हें जान 
लेना नितान्त दुष्कर है। ये सायणाचार्य' विजयनगर राज्य के संस्थापक 
महाराज बुक्क प्रथम ( १३५०-७९ ) तथा उनके उत्तराधिकारी महाराज 
हरिहर ( १३७९-९९ ) के राज्य काल में दक्षिण भारत में उत्पन्न हुए 
थे। इन्हीं राजाओं की छुन्नछ्लाया में इन्होंने श्रपने भाष्यों की रचना की 
है। सायण के भाष्य ऋग्वेद, तैत्तिरीय संहिता, काण्व संहिता, साम- 
संहिता, अथवसंहिता--अ्रर्थात्‌ माध्यन्दिन संहिता को छोड़कर समग्र संहि- 
ताओं पर हैं। ब्राह्मण साहित्य में ऐतरेय ब्राह्मण तथा ऐतरेय आरण्यक, 
तैत्तिरीय ब्राह्यण और आरण्यक, पशञ्नविंश ब्राह्मण जैसे महत्त्वपूर्ण ग्रन्थों 
पर भी इनके भाष्य विद्यमान हैं । 


१ सायणाचाये के विशेष विवरण के लिए देखिए---बलदेव उपाध्याय रचित 


“झग्राचाय॑ सायय और माधव” । 
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उपवेद 


चार वेदों के चार उपवेद भी प्राचोन काल से माने जाते हैं। “चरण 
व्यूह” के अनुसार इन उपवेदों का क्रम इस प्रकार है । ( १ ) ऋग्वेद का 
उपवेद आयुर्वेद है। (२) यजु्वँद का उपवेद धनुर्वेद,(३) सामवेद का उप- 
वेद गन्धवे वेद और (४) श्रथवंवेद का उपवेद अथ वेद है जिसके अन्तगंत 
दुण्डनीति, राजनीति, अर्थशास्त्र, स्थापत्य कछा श्रादि हैं । चोदह 
विद्याओं के श्रन्तगंत उपवेदों का भी ग्रहण है । यद्दाँ पर इन उपवेदों का 
क्रम से वर्णन उपस्थित किया जायेगा । 


( क ) भ्रायुवेद--आयुर्वेद का अर्थ वह ज्ञान है जिससे जीवन की 
रक्षा हो सके । “चरणव्यूह? के अनुसार तो यह आयुर्वेद का उपवेद है 
परन्तु सुश्रुत के अनुसार यह अथर्व वेद का उपवेद माना गया है। इसके 
आठ अंग हैं:--(१) शल्य चिकित्सा (२) शालाक्य--श्रवण, नयन, वदन, 
घ्राण आदि गले के ऊपर होनेवाले रोगों की चिकित्सा (३) कायचिकित्सा 
(४) भूत विद्या--भूत, प्रेत से उत्पन्न होने वाले रोगों का शमन (०५) 
कोमार भ्ृत्य--बालकों के रोगों की चिकित्सा (६) अग॒द तन्त्र--विष 
चिकित्सा (७) रसायन तन्त्न--व्यवस्थापन, आयु, मेधा तथा बल्ल को 
वृद्धि करने वाले ओषधों का प्रयोग । (८) वाजीकरण तन्त्र--द्वीन वीय॑ 
पुरुषों को शक्ति तथा प्रदर्ष उत्पन्न करने वाल्ले ओषध का प्रयोग । 

इस विद्या के मुख्य उपदेश महर्षि धन्वन्तरि हैं जो विष्णु के ही 
अवतार माने जाते हैं तथा समुद्र मन्थन से उत्पन्न होने वाले चोद रत्नों 
में अन्यतम हैं। इनके अतिरिक्त आत्रेय, क्ाश्यप, द्वारीत, अभिवेश तथा 
भेड--मुनियों को भी हम आयुर्वेद के तत्वों का उपदेश मानते हैं । 
इन्होंने भी ए्थकठथक संहितायें बनायीं थी परन्तु अग्नवेश तथा भेड की 
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लिखी हुईं संहितायें ही आजकल उपलब्ध होती हैं । इनमें अभिवेश की 
परम्परा में महर्षि चरक की संहिता है ओर भेड की संहिता स्वतन्त्र हे 
जो उपलब्ध है और कलकत्ता विश्वविद्यालय से प्रकाशित हुईं है। इन 
आचार्यों के ग्रन्थों से पूरे वेदिक संहिताओं--विशेषकर अथवेबेद--में भी 
आयुर्वेद के अनेक बहुमुल्य सिद्धान्तों का वर्णन है। शारीरिक विद्या का 
ज्ञान यहाँ के परिढतों को बहुत दिनों से रहा है क्‍योंकि पशु याग के 
प्रसंग में शरीर-विज्ञान का ज्ञान नितान्त श्रावश्यक था ! ब्राह्मण म्रंथों में 
भो वैद्यक शाख के उपयोगी तथ्यों का वर्णन कुछ कम नहीं है। बोद्ध 
युग में भी आयुर्वेद विशेष मनन का विषय रहा है। बोड़ ग्रन्थों में 
जीवक नामक चैद्यराट्‌ की विचिन्न चिकित्साओं का वर्णन मिलता है । 
जीवक ने वैद्यक शास्र का अध्ययन महर्षि आज्रेय से किया था ओर वे 
कोमार*उृत्य के विशेषज्ञ समझे जाते थे। तक्षशिला विहार में जिन विद्याओं 
की शिक्षा दी जाती थी उनमें आयुर्वेद का स्थान भी गोरवास्पद था । 
आजकछ बैद्यक शाखत्र के ये तीन प्रामाणिक तथा लोकप्रिय ग्रन्थ हैः- 
(१) चरक संहिता (२) सुश्रुत सहिता (३) वागूभट संहिता । ये ग्रन्थ-रत्न 
वैद्यक शास्रमें 'बृहत्‌-त्रयी' के नाम से प्रसिद्ध हैं। इन तीनों ग्रन्थों का अभ्यास 
प्रत्यक वैद्य के लिए अनिवाय माना जाता है। कहावत है कि जिस वैद्य 
ने सुश्रुत को अच्छी तरह से नहीं सुना है, जो वागूभट में पटु नहीं है तथा 
चरक के अध्ययन में चतुर नहीं है वह्द क्या ख़ाक वेद्यक का कार्य करेगा 


“अुश्रुते सश्रुती नेव, वारभटे नेव बागूभठः । 
चरके चतुरो मेष, स वैद्यः कि करिष्यति ॥!” 


(१) चरकसंहिता--इसके रचयिता का नाम महर्षि चरक है। चरक 
'के समय के संबंध में विद्वानों में मतभेद है। चरक ने ज्वर की चिकित्सा के 
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अवसर पर 'किष्णुसहस्मनाम' के पाठ करने का आदेश दिया है' जिससे 
पता चलता है कि इनका प्रादुर्भाव काल महाभारत के पीछे का है। 
चीनी बोद्ध ग्रन्थों के अनुशीलन से पता चलता है कि चरक कुषाणवंशी 
महाराज कनिष्क के प्रधान वैद्य थे। विद्वानों के मत से कनिष्क का समय 
७८ ई० सन्‌ है। अतः इससे ज्ञांत होता है कि महर्षि चरक ईसा की 
प्रथम शताब्दी में विद्यमान थे । 

यह चरक संहिता आन्नेय पुनर्वेसु के द्वारा उपदिष्ट हुईं । उनके शिष्य 
अभ्निवेश ने इसकी रचना की । चरक तथा दृढ़बल ने उसका प्रतिसंस्कार 
किया । ये महर्षि आत्रेय भारद्वाज के शिष्य हैं तथा अप्नविवेश और भेड़ 
आदि वैद्यों के गुरु हैं । चरक संहिता में ८ विभाग या स्थान है :--- 
(१) सूत्रस्थान (२) निदान स्थान (३) विमान स्थान (४) शरीर स्थान 
(७) इन्द्रिय स्थान (६) चिकित्सा स्थान (७) कल्प स्थान (८) सिद्धि 
स्थान । चिकित्सा का प्रतिपादन चरक की प्रधान विशेषता मानी जाती 
है जेसा “चरकस्तु चिकित्सिते! इस कहावत से जाना जाता है। 
आयुरवेद-विद्या मन्द्रि का चरक ग्रन्थ कलशस्थानीय है। चरक ने अपने 
इस सुप्रसिद्ध ग्रन्थ में रोगों की चिकित्सा श्रोर निदान ही नहीं लिखा है 
परन्तु उन्होंने इसमें वेद्यक् शाख्र में दाशंनिक पहलू पर भी सम्यक्‌ 
रीति से विचार किया है | शरीर क्या है ? रोगों का स्वरूप क्‍या है ! 
रोगों का आक्रमण शरीर पर दोता है अथवा आत्मा पर ? इन सब 
आवश्यक तथ्यों की मीमांसा चरक ने बड़े पारिडत्य पूर्ण ढंग से की 
है। आचाय दृढ़बल ने--जो काश्मीर के रहने वाले थे तथा जो अष्टम 








१ विष्णु सहस्रमूर्धाना, चराचरपतिं विभुम्‌ । 


स्त॒ुवन्ना मसदस्नेण, ज्वरान्‌ सर्वानपोद्दति ॥ 
चिकित्सा स्थान अध्याय ६।३ ११ 
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शतक में प्रादुभूत थे--चरक के ग्रन्थ का नया संस्कार किया तथा उसमें 
अनेक नये अ्रध्याय भी जोड़े । प्राचीन काल में इसका अलुवाद फारस 
देश के बादशाह नोशेरवाँ ने फारसी में कराया था। इसका अरबी अनुवाद 
( ८०० ईं० का ) आज भी मौजूद है । 

(२) सुश्रत संहिता--चरक संहिता के समान सुश्रुत संहिता भी 
वेद्यक शास्त्र का श्रनुपम ग्रन्थ है । महाभारत के श्रनुसार सुश्रुत विश्वा- 
मित्र के पुत्र हैं। चरक के समान सुश्रुत की प्रसिद्धि भी भारत के बाहर 
हैं। पू् में कम्बोज देश में तथा पश्चिम में अरब देश में नवम ओर 
दशम शताब्दी में यह ग्रन्थ नितान्त प्रसिद्ध था। इस ग्रन्थ में छुः भाग है 
(१) सूत्र स्थान (२) निदान स्थान (३) शरीर स्थान (४) चिकित्सा स्थान 
(७५) कल्प स्थान तथा (६) उत्तर तन्‍्न्न । इनमें सुश्रुत की सबसे अधिक 
प्रसिद्ध शारीरिक स्थान--शरीर विज्ञान में हे। कहावत भी है-- 
शारीरे सुश्रुतः प्रोक्त.। आजकल के लोगों की यह आन्त धारण है कि 
शल्यचिकित्सा का ज्ञान प्राचीन भारतीयों को नहीं था । परन्तु सुश्रुत 
के अध्ययन करने से हमें ज्ञात होता है कि प्राचीन काल में शल्य 
चिकित्सा भी अ्रन्य विज्ञानों की भाँति उन्नति की चोटी पर पहुँची 
हुईं थी । 

( ३ ) वार्भटः:---इनका समय सुश्रुत के अ्रनन्तर है । इस नाम के 
दो अन्थकार थे । पहले अन्थकार का रचित ग्रन्थ 'अश्ज्ज संग्रह” है तथा 
दूसरे का “अ्रष्टा्रहदयसंहिता” है । वृद्ध वाग्भट सिंहगुप्त के पुत्र हैं तथा 
उनके गुरु का नाम बौद्ध अवलोकितेश्वर है। इत्सिज्ञ के (७ वीं शताब्दी) 
ग्रन्थ में जिस वेद्यकशासत्र के रचयिता का संकेत पाया जाता है वह 
सम्भवतः वाग्भट है । इस प्रकार उनका समय सप्तम शतक से प्राचीन 
है। द्वितीय बाग्भट प्रथम बाग्भट के ही वंशज प्रतीत होते है । दोनों 
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बोद्ध थे । द्वितीय वाग्भट के ग्रन्थ का तिब्बतीय अनुवाद भी हुआ था जो 
जम॑नी से प्रकाशित हुआ है। इन्हीं तीनों ग्रन्थों को वेद्यक शास्त्र में 
बृहत्‌-त्रयी के नाम से पुकारते हैं । 

वेद्यक शास्त्र के ग्रन्थ विपुल हैं तथा व्यावहारिक दृष्टि से नितान्त 
उपयोगी हैं। इस ग्रन्थों में कतिपय श्रसिद्ध ग्रन्थ ये हैं--(१) माधव 
निदान--जिसका नाम 'रोगविनिश्रय” है परन्तु जो अपने रचयिता 
इन्दुकर के पुत्र माधवकर के कारण “माधवनिदान! के नाम से 
प्रसिद्ध है। यद्यपि निदान प्रत्येक वेद्यक ग्रन्थ का एक विशेष अड्ढ 
है परन्तु यह ग्रन्थ केवल निदान के ऊपर एक स्वतन्त्र पुस्तक 
है। यही पुस्तक की विशेषता है । इसकी सर्व प्रसिद्ध टीका का नाम 
“'मधुकोश व्याख्या! है जो स्वयं स्वतन्त्र ग्रन्थ का मदत्त्त रखती है । 
“मधुवेश व्याख्या! की जानकारी वेच्वक शास्त्र के पाणिडत्य की चरम 
कसौटी है । इसके रचयिता का नाम विजयरज्षित और श्रीकण्ठदत्त है। 

(२) शाज्न घर संहिता--इसके रचयिता का नाम शाह घर 
है । इसके ऊपर वेद्य केशव के पुत्र सुप्रसिद्ध वोपदेव ने टीका लिखी है । 
ये हेमाद्वि के आश्रित कवि थे । अ्रतः इनका समय १३०० ई० आस 
पास समझना चाहिये । 

रसशास्त्र वेद्यक शास्त्र का हो महत्त्वपूर्ण अड्र है । इससे सम्बन्ध 
रखने वाले बहुत ग्रन्थ हैं जिनमें भस्म बनाने की प्रक्रिया बतायी गयी 
है । रसायन शास्त्र आजकल का बहुत मद्दत्वपूर्ण विज्ञान है। परन्तु 
इस प्रक्रिया को देखने से पता लगता है कि प्राचीन काल के आचाय॑े भी 
रसायन शास्त्र से पूर्णतया परिखित थे और उन्होंने इस शास्त्र में अनेक 
नवीन गवेषणाय की थीं । जिनका परिचय आधुनिक रसायन--शाख्त्रियों 
को धीरे धीरे मिल रहा है। इसी विद्या के अन्तर्गत सुवण बनाने की भी 
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विधा थी जिसका व्यावहारिक रूप प्राचीन काल में अवश्य विद्यमान था । 
पारद ( पारा ) का यदि सच्चा तथा शुद्ध भस्म बन सके तो उसके 
रगड़ने से लोहा या ताँबा श्रवश्य सोना बन जाता था | ऐसे वैद्य रसवैद्य 
कहलाते थे | बौद्ध लोग भी इस विद्या के जानकार थे । नागाजु न-- 
जो एक प्रसिद्ध बीढू दार्शनिक थे--इस विद्या के प्रसिद्ध आचाय थे + 
इससे पता लगता है कि आलकेमी ( रसायन विद्या ) का जन्मस्थान भी 
यहीं पविश्न भारतवर्ष था । 

( ख ) धनुर्वेद-- यज्ञुवेंद का उपवेद धनुर्वेद है । इस उपवेद के 
प्राचीन अन्थें का पता हमें कहीं से भी प्राप्त नहीं होता । परन्तु धनुवेद्‌ 
के विषय के प्रतिपादक अनेक ग्रन्थ आज भी संस्कृत में उपलब्ध होते हैं 
जिनकी सहायता से इस उपवेद के रहस्य का परिचय हम भलीभोति पा 

'सकते हैं। धनुविंधि, द्वोणविद्या, कोदण्डमण्डन, धनुवंद संहिता आदि 
ग्रन्थों में इस विषय का प्रतिपादन स्वतन्त्ररूपसे किया गया है। शाड्रधर- 
पद्धति, वाल्मीकीय रामायण, महाभारत में युद्ध के वर्णनप्रसड़ा से इस 
उपवेद के अनेक तथ्यों का चयन किया जा सकता है। पुराणों में भी, 
विशेषतः अप्निपुराण में, धनुवंद्विषयक कतिपय श्रध्याय उपलब्ध होते 
हैं। इन्हीं प्रकी्ण ग्रन्थों की आलोचना करने से इस उपचेद की मार्मिक 
बातें जानी जा सकती हैं। 

धनुर्वेद के आदि आचाय भगवान्‌ शंकर ही है। उनके बाद वसिष्ठ 
तथा विश्वामित्र भी इस विद्या के आचाये हुए । शंकर से यह डपवंद पर शु- 
राम ने प्राप्त किया । परशुराम से द्रोणाचाय ने इसे प्राप्त किया । द्रोण 
के पद्शिष्य हुए अजुन, जिन्होंने यह विद्या सात्यकि नामक यादव को दी । 
भगवान्‌ शिव ने ही इस वेद के विषय में ग्रन्थ का प्रणयन किया था । 
शिवप्रोक्त धन्ुुवंद के चार पाद हैं--(१) “दीक्षा प्रकार विधि! जिसमें 
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उपदेश के प्रकार कह्टे गये हैं। (२) “संग्रहविधि” जिसमें धनुरवेंद के 
अभ्यास करने की रीति बतलछाई गई है। (३) 'प्रयोगविधि'--शख्रों के 
चलाने का प्रकार बतलाया गया है। (७) 'अखसिद्धि विधि!---आग्नेय 
आदि दिव्य अख्रों की सिद्धि के प्रकार का प्रदर्शन है । 

धनुरवेद वेदतुल्य ही है। अतः चतुर्बंद के अध्ययन-अध्यापन की 
जो व्यवस्था शास्त्रों में की गईं है, धनुवेद के विषय में भी वही व्यवस्था 
विद्यमान है। इस विद्या का अध्यापक ब्राह्मण ही होता था। ब्राह्मण 
गुरु के अभाव में क्षत्रिय भी इस विद्या का शिक्षक बन सकता है। ब्राह्मण 
क्षत्रिय से विद्या सीख सकता है। शिष्यत्वकाल में हद्वी वह शिष्य है । 
पढ़ लेने पर ब्राह्मण गुरुवत्‌ माना जाता है। इसके सीखने का अधिकार 
द्विजाति ही को है। शझ्रृद्र को इस विद्या के गुरु से अहण करने का अधि- 
कार नहीं है। इसीलिए एकलब्य ने द्वोण की मूर्ति बना कर स्वतः 
इसका अभ्यास किया था | वह झूद्र जाति का था और साज्षात्‌ रूप से 
वह द्रोणाचाये से इसके ग्रहण का अधिकारी नहीं था । 

धनुर्वेद में धनुष तथा बाण के नाना प्रकार चलाने के ठज्ों का वर्णन 
तो है ही, साथ ही साथ सब प्रकार के आयुधों के फेंकने और चलाने का 
पूरा विवरण दिया गया है। आयुध दो प्रकार के होते हैं--(१) शास्त्र 
तथा (२) अख्र । जो आयुध बिना मन्त्रप्रयोग के काम में लाया जाय, 
उसे शस्त्र कहते हैं ओर जो मन्त्रप्रयोग पूर्वक काम में लाया जाय, वह 
अस्त्र कदलाता है। धनुव॑दसंहिता के अ्रनुसार शस्त्र के चार भेद होते हैं--- 
(क) मुक्त, (ख) अमुक्त (ग) मुक्तामुक्त ( मुक्तसंधारित ), (घ) यन्त्रम॒ुक्त। 

(क) जो केवल हाथ से चलाया जाय अर्थात्‌ चलाने पर जो हाथ से 
अलग हो जाता है वह 'मुक्तः कहलाता है। इसे 'पाणिमृक्त' भी कहते 
हैं जैसे शिला, तोमर आदि । 


ह 
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(ख) चलाने के समय जो आयुध हाथ में ही रहे, हाथ से अलग 
न हो जाय, वह “अमुक्त' कहलाता है, जैसे तलवार । 

(ग) जो आयुध चलाने के समय तो द्वाथ से अलग हो जाय, पर पीछे 
पकड़ लिया जाय वह 'मुक्तामुक्तः या 'मुक्तसंधारित' होता है जैसे प्रास । 

(घ) “यन्त्रमुक्त! का अथे किसी यन्त्र के द्वारा चलाये गये आयुध से 
है । जैसे धनुष के द्वारा फेंका गया बाण या गोफना (रस्सी या सूत के 
छीके) के द्वारा पत्थर के टुकड़े फेंक्रे जाते हैं| इसी का नाम 'क्षेपणी? है। 

बाण भी अनेक प्रकार का होता है--१) जो बाण खाली लोहे का 
बनाया जाता है अर्थात्‌ जिसमें ऊपर से नीचे तक लोहा ही रहता है उसे 
“नाराच! कहते हैं | (२) जो बाण बहुत ही छोटा होता है उसका नाम 
है 'नालीक” (आजकल की गोली) । वह “नल यन्त्र! ( बन्दूक ) के द्वारा 
चलाया जाता है। (३) बृहन्नालीक--बड़ा गोला, जो दुर्गरज्ञा के लिए 
अथवा बैरी के दुर्ग के फाटक और दीवार तोड़ने के काम में आता है। 
इसके चलाने के लिए 'रक्षकद्रृब्य” की आवश्यकता होती है। यह द्वव्य 
बारूद ही है जिसकी सहायता से बृहत्‌ नलयन्त्र ( तोप ) के द्वारा यह 
शर्त्र चलाया जाता है । क्‍ 

इसके अतिरिक्त आठ प्रकार के स्थान ( पेंतरा ) होते हैं जो युद्ध के 
लिए खड़े होने के भिन्न-भिन्न तरीके हैं। उनके नाम हैं---आतलीढ़, प्रत्या- 
लीढ़, वैशाख, समपाद, विषमपाद, ददुरक्रम, गरुडक्रम तथा पद्मासन । 
इनके लक्षण तथा उपयोग का विशद्वर्णन इस शाख्र में है । युद्ध के भेद, 
व्यूहरचना के प्रकार, युद्ध में लड़ने के प्रकार--आदि का विशद्‌ विवेचन 
इस उपवेद में है । युद्ध विद्या में भारतीयों की ख्याति प्राचीन कालसे 
चली आठी है। इस विद्याके यथार्थ निरूपण के लिए इस उपचेद का 
अनुशोलन परमावश्यक है" । 


वर्क 8. 3 ० जनम ५----- रा न4व मकान ५० -<२०७५५५+व नमन ८नना-+ ५+८का०+पाकनकननन---3-५-५५५७4क-नन+मननकनाना- ७०५3५ नमन कननननक....3.3 निनननभन-नकमभा3नननन +-“-3433ननकमननननननीयन+न न ल्‍अननननननाननीननननमन मा पंणणजीण७७ओ अनगिनत 33०3 नकक 9» तन नीनाक कल भा, फल 


१ विशेष के लिए द्रष्टव्य नागरीप्रचारियी पत्रिका भाग &£ (वि० १६८५४) 
अ्रेक--४ १० हैै८७--+४ ७८ 





संगीत ९९ 


( ग) संगोत 


संगीत -शाख सामवेद का उपवेद है। ऋग्वेद के मन्त्रों को विशिष्ट 
पद्धति से जब गाया जाता है तब उसे साम कहते हैं । साम का गायन 
बड़ा ही मधुर, मनोहर तथा चित्ताकषंक होता है। संगीत की उत्पत्ति 
इन्हीं साम-गायनों से हुईं। परन्तु श्राधुनिक संगीत किस प्रकार इन 
साम-गायनों से उत्पन्न हुआ ? इसका पता नहीं चलता । संगीत-विषयक 
ग्रन्थों के उपलब्ध न होने के कारण संगीत के क्रमिक विकास की *ंखला 
जोड़ी नहीं जा सकती । परन्तु इतना तो निश्चित है कि बआाह्ण तथा 
उपनिषदों के समय में संगीत-शारत्र को चर्चा कुछु कम न थी। ऐदतरेय 
आरण्यक में उस समय की प्रचलित “वीणा” का वर्णन मिलता है जो बड़ा 
ही मनोरंजक ओर तथ्यपूर्ण हे । ऐतरेय आरण्यक में मनुष्य का शरीर 
वीणा बतलाया गया है तथा वीणा के अवयव एवं मानव देह के अब- 
यव-- इन दोनों की परस्पर तुलना की गईं है । 

अथ खल्‍्तवियं देवी वीणा भवति तदनुकृतिरसों मानुषी वीणा भवति। 
यथास्याः शिरः एवमसमुष्याः शिरः यथास्या उदरमेवममुष्या अ्रम्भणम्‌ । 
यथास्ये जिह्ना एवममुष्ये वादनम्‌, यथा अस्यास्तन्त्रयः एवममुष्या अंगुलयः। 
यथास्याः स्वरा एवममुष्याः स्व॒राः, यथास्याः स्पर्शां: एवममुष्याः स्पर्शा:, 
यथा होघेयं शब्दवती तझ वती एवमसो शब्दवती ठझा वती, यथा होवेय॑ 
लोमशेन चमंणाउपिद्दिता भवति एवम्रस। लछोमशेन चमंणा3पिहिता । 
लोमशेन ह सम वे चर्मणा पुरा वीणा अपिद्धति । स यो हैतां वीयां वेद 
श्रुतव॒दनो भवति, भूमिप्राउस्य कीतिंभवति, यत्र क् चार्या वाचो भाषन्ते 
विदुरेन॑ तन्र”---ऐतरेय आरण्यक आ० हे अ० २ खं० ५। 

इस उद्धरण के अनुशीलन से पता चछता है कि उस समय किस 
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प्रकार की वीणा बनाई जाती थी। अम्भण, वादन, तन्‍त्री, स्वर, स्पश, 
शब्द तथा तझ आदि शब्द पारिभाषिक हैं ओर वीणा के विशिष्ट प्रसज्ञों 
में प्रयोग किये जाते हैं । इससे यह भी पता चलता है कि आजकल की 
वीणा प्राचीनकाल की वीणा से अधिक भिन्न नहीं हैं। इस उद्धरण से 
यह भी पता चलता है ऐतरेय आरण्यक की रचना के पूर्व वीणा का एक 
भाग चाम से ढका रहता था, परन्तु आरण्यक के समय में यह प्रयोग 
छोड़ दिया गया था | 

साम गायन की पद्धति बहुत ही कठिन है, उसकी ठीक ठीक जान- 
कारी के लिये सूक्ष्म अध्ययन की आवश्यकता है। साधारण ज्ञान के 
छिये यह जानना पर्याप्त है कि सामगान के पाँच भाग होते हैं:--( १ ) 
प्रस्ताव-- यह मन्श्र का आरंभिक भाग है जो हुं से प्रारम्भ होता है। इसे 
प्रस्तोता नामक ऋत्विज गाता हैं। ( २ ) उद्गीथ--इसे साम का प्रधान 
ऋत्विज उद्बाता गाता है। इसके आरंभ में ओम लगाया जाता है। 
( ३ ) प्रतिहार--इसका अर्थ है दो को जोड़ने वाला। इसे प्रतिहर्ता 
नामक ऋत्विज गाता है। इसी के कभी-कभी दो टुकड़े कर दिये जाते 
हैं। ( ४ ) उपद्वव--जिसे उद्गाता गाता है तथा ( ५ ) निधन--जिसमें 
मन्त्र के भ्रन्तिम दो पदांश या ओम रहता है। इसक! गायन तीनों 
ऋत्विजु- प्रस्तोता, उद्गाता, प्रतिहता--एक साथ करते हैं। उदाहरण 
के लिये सामवेद का प्रथम मन्त्र लीजिये ।--- 

अग्न आयाहि बीतये गणानो हृव्यदातये । 
नि होता सत्सि बहिषि ॥ 

इसके ऊपर जिस सामका गायन किया जायेगा डसके पॉचों अड्डः 
इस प्रकार हैंः--- 

(१) हुं ओझा इ ( प्रस्ताव ) 
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(२) ओम्‌ आयाहदि वीतये ग्रुणानो हृब्यदातये ( उद्गीथ ) 

(३) नि होता सत्सि बहिषि ओम ( प्रतिहार ) 

इसी प्रतिद्वार के दो भेद होंगे जो दो प्रकार से गाये जायें । 

(४) नि होता सत्सि ब ( उपद्गव ) 

(५) हिंषि ओम ( निधन ) | 

इसी साम को जब तीन बार गाया जाता है तब उसे 'स्तोम' कहते 
हैं। साम-गायन के लिये स्वर को कभी-कभी दीघे, कभो हस्व और कभी 
बिक्ृत या परिवर्तित करना पड़ता है--जैसे पूर्व मन्त्र के अमन का गायन 
में परिवर्तित रूप “ओमाइ' हो जाता है। गायन में पूति के लिये कभी- 
कभी निरथक पद भी जोड़ दिये जाते हैं--जैसे ओ, हो, वा, हा, आदि । 
इन्हें स्तोभ कहते हैं । 

भरत मुनि का अन्थ--नाट्यशास्र--ही संगीत शास्त्र का प्रथम 
ग्रन्थ है । जितने संगीत बिषयक ग्रन्थ आजतक उपलब्ध हैं यह उन 
सबमें निःसंद्िग्ध प्राचचीनतम है । यह किसी एक शताब्दी का साहित्यिक 
प्रयास न होकर अनेक शताबिदियों में विकसित होने वाला शभ्रनुपभ्न ग्रन्थ 
है । यह नाट्य का तो आदिम ग्रन्थ है ही, साथही साथ अलंकार शास्त्र, 
छुन्दः शाखर तथा संगीतशाखत्र का भी अ्रव्यन्त मोल्षिक और प्राचीन ग्रन्थ 
है। नाठ्यशासत्र की रचना विक्रम-पू्व द्वितीय शतक से लेकर विक्रम- 
पश्चात्‌ द्वितीय शतक तक होती रही । नाव्यशासत्र में अध्याय र८ से 
लेकर ३६ अध्याय तक संगीत का साकह्लोपाज़ वर्णन मिलता है। संगीत 
के विषय में भरत का अपना विशिष्ट मत है। आजकल जो संगीत प्रच- 
लित है उसमें संगीत की इतनी विभिन्न घारायें आकर मिश्रित हो गईं 
हैं कि भरत के सिद्धान्तों को ठीक ठीक समझना कठिन होगया है । 

भरत के अन्तर भी संगीतशास्त्र की उन्नति हुईं, परन्तु इन ग्रन्थकारों 
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के ऐतिहासिक प्रत्त का परिचय हमें नहीं मिलता । भरत के अनन्तर 
शाड्देव की ही कृति संगीत के ज्ञान-विवर्धन के लिए हमें उपलब्ध होती 
है । शाइंदेव के इस ग्रन्थ का नाम है संगीत रत्नाकर । शाब्बदेव देवगिरि 
( दौलताबाद ) के यादव राजा सिंघण ( १२१०-१ २४० ई० ) के राज्य 
काल में हुए थे | संगीत रन्नाकर' संगीत शाख का अत्यन्त प्रामाणिक 
ग्रन्थ हैं । इसमें संगीत के विभिन्न अंगों का बड़ा द्वी उपादेय विवरण 
प्रस्तुत किया गया है। ग्रन्थकार ने निम्नलिखित संगीताचायों के मत 
का उस्लेख किया गया हैः--भरत, कश्यप, मतंग, याश्टिक, शादूंल, 
कोइर, विशखिलछ, दन्तिल, कम्बल, अश्वतर, विश्वाघसु, अ्जेन, नारद, 
तुम्बुरु, आअ्नेय, मातृगुप्त, स्वाति, बिन्दुराज, क्षेत्रराज, राहल, रुद्रट, 
नान्यभूपाल, भोजराज ओर परमर्दि सोमेश महीपति आदि । भरत नाव्य 
शास्त्र के टीकाकारों में लोज्ञट, उद्धट, शद्डुक, अभिनवगुप्त और कीर्तिधर 
के नाम परिगणित हैं-। इस ग्रन्थ पर पीछे के अ्रनेक ग्रन्थकारों ने टोकायें 
लिखीं---सिंहभूपाल, महाराणा कुम्भकर्ण, हंसभूपालछ, की टीकायें अभी 
प्रकाशित नहीं हैं । कल्लिनाथ की बृहद्वीका आनन्दाश्रम संस्कृत सीरीज़ 
पूना से प्रकाशित है । 

संगीत मकरनद--इसके कर्ता नारंद बतलाये जाते हैं ये नारद 
प्राचीन नारद सुनि से प्रथक्‌ ही प्रतीत होते है । इस ग्रन्थ में दो मुख्य 
अध्याय या खण्ड है |--(१) संगीताध्याय श्रौर (२) नृत्याध्याय। प्रत्येक 
शध्याय में चार पाद हैं। इस प्रकार यह पूरा ग्रन्थ आठ पादों में समाप्त 
हुआ है। आरम्भ में नादकी उर्पत्ति का बढ़ा दी साह्भोपाह़ वर्णन है। 
रागों के भेद ॒ तीन प्रकार के बतलाये गये हैं--(१) पुल्निद्वराग (२) 

१. गा. ओ. सी. न॑ं० १६ ( सन्‌ १६२० ) में श्री |. सी. नं० १६ ( सन्‌ १६२० ) में श्री मंगेशराव तैलक् के 
सम्पादकत्व में प्रकाशित । द 
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सत्रीज्िड्राग ओर (३) नपुंसक राग । वाद्यों में विशेषकर झदड़ और वीणा 
के छत्तणों का अच्छा उपन्यास हैं। स्वर की उत्पत्ति का प्रसज्ञ बढ़ा ही 
सुन्दर है । गायक के लक्षण तथा गीत-दोष के साथ संगीतध्याय समाप्त 
होता है। नृत्याध्याय में नाठ्य शाला के पत्रों के विशेष वर्णन के 
अ्नन्तर १०१ प्रकार के तालों का वर्णन किया गया है। मात्रा, अंग, 
ग्रह, जाति, प्रस्तार श्रादि का वर्णन बीस अध्याय में किया गया है। सदड 
के वर्शन के साथ यह अध्याय समाप्त होता है । इस ग्रन्थ में प्राचीन 
संगीतकारों की सूची में मतंग, काश्यप, कमलास्य, चण्डी, व्याल, शादूल 
नारद, तुम्बुरु, पड़मुख, भ्र॒ज्गी, देवेन्द्र, कुबेर, कुशिक, मातृगुप्त, रावण, 
समुद्र, सरस्वती, बलि एवं विक्रम के नाम निर्देश किए गये हैं ( प०१३ 
१-छोक १८-२१ )। मातृगुप्त के नामोल्लेख के स्पष्ट है कि इस ग्रन्थ के 
रचयिता छुठी शताब्दी के बाद ही उत्पन्न हुए क्योंकि माठ्गुप्त मालवा के 
नरेश शीलादित्य प्रतापशीक ( ५५०-६०० ई० ) के समकालीन माने 
जाते हैं। नारद ने शाह्देव के समान रुद्वट, शक्रुक आदि अपेक्षाकृत अर्वांचीन 
अन्थकारों का उल्लेख नहीं किया है। इससे स्पष्ट हे कि नारद शाह्ड्रदेव 
से प्राचीन हैं। अनुमानतः इन्हें दशम शताब्दी में माना जा सकता हैं । 

इन ग्रन्धों के अतिरिक्त पुण्डरीक विद्वलकृत 'राग मंजरी” तथा 'सद्राग 
चन्दोदय', सोमनाथ का 'रागविबोध', दामोदरकृत' संगीत दर्पण”, अहोबल 
परिडत का 'संगीत पारिजात', रामामात्य का 'स्वर्मे कल्लानिधि', हृदय 
नारायण देवरचित 'हृदयप्रकाश” ओर हृदय कौतुक” संगीतशाखत्र के उपा- 
देय ग्रन्थ हैं तथा ये प्रकाशित भो हैं। इनका समथ १४ वीं शताब्दी से 
बाद का है | संगीतशास्त्र का साहित्य बड़ा ही विशाल है परन्तु दुःख की 
बात है कि वह श्रभी तक हस्तलिखित रूप में ही पड़ा हुआ है । 

१, द्रष्व्य-संगीत मकरन्द का परिशिष्ट २ पृ, ५४-४६ । 


१०४ आययसंस्कृति के मूलाधार 
संगीतशास्र के सिद्धान्त 


नाद--समभ्र संगीतशाखत्र नाद के अ्रधीन है। नाद दो प्रकार का 
होता है--आहत तथा अनाहत । जो नाद आघात के बिना उत्पन्न होता 
है उसे अनाहत नाद कहते हैं । परन्तु जो नाद आघात से उत्पन्न होता 
है वह आहत नाद होता है। जिस प्रकार वीणा आदि वाद्यों के तार के 
ऊपर मिजराब आदि के मारने से, मूदड़् आदि वादों पर हाथ मारने से 
तथा करठ से जो नाद उत्पन्न होता है वह आधात-जन्य होने के कारण 
आहत नाद है | संगीत शाखतर का संबंध इसी नाद से है। यद्यपि आहत 
नाभि, हृदय, कणठ, मुख और सिर--इन पॉँच स्थान भेद से पाँच 
प्रकार का है, तथापि लोक-व्यवद्दार में स्थानों के भेद से हृदय, कण्ठ तथा 
सिर से संबंध रखने वाला नाद तीन प्रकार का है। हृदय देश में रहने 
वाला नाद मन्द्र ( प्रथम श्रेणी का ) कददछाता है। कण में होने वाला 
नादु मध्य तथा सिर में होने वाला नाद तार ( तृतीय श्रेणी का, सबसे 
ऊँचा ) कहलाता है । मन्द्र से मध्य दुगुना ऊँचा होता है तथा मध्य से 
तार दुगुना ऊँचा होता है। इन्हीं तीन स्थानों के भेद से स्वरों को तीन 
सप्तक होते हैं:-(१) हृदय देश में मन्द्र नादाव्मक प्रथम सप्तक (२) कण्ठ 
देश में मध्य नादाव्मक द्वितीय सप्तक ओर (३) सिर में होने वाला तार नादा- 
दात्मक तृतीय सप्तक । मन्द्र सप्तक बहुत ही हल्का तथा नीचे वाला है । 
उसके ऊपर अर्थात्‌ खिंचा हुआ मध्य सप्तक है। इससे भी ऊपर वाले 
अत्यन्त ऊँचे स्वर समूह को तार सप्तक कहते हैं । 

भारतीय संगीतशाख्र के वेत्ताश्रों ने नाना प्रकार के रवरों का सूक्ष्म 
विवेचन करके स्वरों की संख्या सात ही मानी है जिनके नाम ये 
हैं--_१) पढडज (२) ऋषभ (३) गान्धार (४: मध्यम (७) पश्चम (६) 
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घेवत और (७) निषाद । इन्हीं नामों के आद्य श्रच्वरों को लेकर इन 
स्वरों का संकेत इस प्रकार किया जाता है--सा रे गम पथ नि। भारतीय 
संगीत वेत्ताओं का यहाँ तक कहना है कि पशुओं ओर पत्तियों की आवाज 
में भी ये सातों स्त्रर विद्यमान रहते हैं। मोर षड्ज सरुवर में बोलता हे, 
गाय ऋषभ में बोलती हैं, बकरा गान्धार, क्रोज्न मध्यम, वसनन्‍्त के समग्र 
में कोयल पत्चम, घोड़ा धेबत ओर हाथी निषाद सर्वर का उच्चारण 
करते हैं-- 


घड़ज॑ मयूरो बदति, गावो ऋषभभाषिणः | 
अजा वदन्ति गान्धारं, क्रोश्व: कूजति मध्यमम्‌ ॥ 
पुष्पसाधारणे काले, पिक; कूजति पदञ्चमम्‌। 
घैवतं हेषते वाजी, निषाद॑ ब्रुवते गजः ॥ 


यूरोप के संगीत शासख्त्रियों ने भी इन सात स्वरों को उनमें प्रतिक्तण 
होने वाले कम्पनों के द्वारा नापकर दिखलाया है कि ऊपर वाले सप्तक 
अपने नीचे वाले सप्तक से ऊँचाई ( 20०) ) में दुगुना होता है । 
यन्त्रों की सहायता से यह परीक्षा की गईं है। परन्तु प्राचीन भारतीय 
संगीतज्ञों ने भी ठीक यही बात कही थी जो विज्ञान की दृष्टि से विशेष 
डपादेय तथा विस्मयकारक है । | 

श्रुति---उक्त तीन प्रकार के नादों में से प्रत्येक नाद के भ्रत्यक्ष-योग्य 
२२ भेद होते हैं | इन्हीं भेदों के “श्रुति”! कहते हैं। हृदय देश में एक 
प्रकार की २२ नाढड़ियाँ हैं। इन्हीं के कारण हृदय-देश में मन्द्र नादात्मक 
२२ श्रुतियाँ उत्पन्न होती हैं जो क्रम से एक से एक ऊँची होने के कारण 
श्रुतियाँ भी एक दूसरे से ऊँची होती रहती हैं। तीनों सप्तकों की ठीक 
यही दक्षा है । 
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तस्य द्वाविशतिभेंदाः, अवणाब्छुतयो मताः । 
हृद्युध्व॑-नाडी-संलग्ना, नाड्यो द्वाविंशतिमंताः । 
तिरश्च्यस्तासु तावत्य; भ्रुतयों मारुताहताः | 
उच्चोचतरतायुक्ताः प्रभवन्त्युत्तरोत्तरम्‌ । 
एवं कण्ठे तथा शी श्रुतिद्वाविशतिमंता॥ 


हन बाईस श्रतियों के नाम भिन्न-भिन्न ग्रन्थों में कुछ भिन्नता के साथ 
मिलते है। इनके नाम क्रम से ये हैं--(१) तीव्रा (२) कुमुद्वती (३) 
मन्दा (४) छुन्दोवती (४) दयावती (&६' रंजनी (७) रतिका (८) रौद्वी 
(९) क्रोधा (१०) वज्धिका (११) प्रसारिणी (१२) प्रीति (१३) माजनी 
(१४ जक्षिति (१५) रक्ता (१६) संदीपिनी (१७) आलापिनी (१८, मदन्ती 
(१९) रोहिणी (२०) रम्या (२१) उपग्रा ओर (२२) क्षोमिणी । इन 
श्रुतियों की पाँच जातियाँ होती हैं जिनके नाम ये हैं:--(१) दीघता (२) 
आयता (३) करुणा (४) मदु (७) मध्या । श्रुतियों के सुनने पर मन पर 
जैसा प्रभाव पड़ता है उसीके अनुसार इनका नामकरण किया गया है। 
दीघा जातिवाली श्रुतियों के श्रवण से मन दीप्त हो जाता है। आयता 
से मन विस्तृत होता है आदि । 

श्रुति और स्वर का भेद संगांत भ्रन्धों में बड़ी स्पष्टता के साथ दिया 
गया है| जो रणन ( ध्वनि ) प्रथमतः उत्पन्न होता है वह श्रुति कहलाती 
है । तदनन्तर जो अनुरणन होता है उसे ही स्वर कहते हैँ। इसीलिए 
स्वर का लक्षण इस प्रकार हैः-- 


श्रुव्यनन्तरमावी यः स्निग्धोइनुरणात्मकः । 
स्वरो रक्नयति श्रोतृचित्तं स स्वर उच्यते ॥ 


वस्तुगत्या बाईस श्रुतियों के बाईस ही स्वर है परन्तु अधिक अनु- 
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रक्षक होने के कारण सात श्रुतियों पर सात स्वर स्थिर कर दिये गये हैं । 
राग की दृष्टि से स्वरों के चार प्रकार होते हैं:--१) संवादी (२) वादी 
(३) अ्नुवादी (४) विवादी । 

ग्राम--स्वर के समृह को ग्राम कहते हैं । 'ग्राम' की संख्या तीन 
है !-.(१)बड्ज ग्राम (२) मध्यम ग्राम तथा (३) गान्धार ग्राम। शुद्ध सात 
स्वरों का क्रमान्वित समूहद--जैसे स र ग स पथ न, यान धपयगर 
स पड़जग्राम कद्दलाता है। दूसरा शुद्ध स्वरसमुद्द मध्यम से आरम्भ 
होता है या मध्यम से समाप्त होता है जैसे-म पथ न स र ग, या 
गरसन धप म । इसी को मध्यम ग्राम कहते हैं। भरत मुनि ने 
नाव्यशासत्र में इन्हीं दो ग्रामों का उल्लेख किया है । परन्तु संगीतरत्नाकर 
में गान्धार आम तीसरे ग्राम के रूप में डल्लिखित किया गया है। ओर 
यद्द भी लिखा गया है कि यह गान्धार ग्राम स्वर्ग लोक में गाया 
जाता है। मच्छुकटिक नाटक तथा पद्चतन्त्र में तीन ग्राम का उल्लेख 
मिलता है। जान पड़ता है कि गान्धार ग्राम को कल्पना भरत मुनि 
के पीछे की है । 

मूच्छेना-- क्रम से सातो स्वरों के आरोह तथा अवरोह को " मृच्छेना है 
कद्दते हैं । अरोह का अथ्थ हैं स्व॒रों का क्रमिक चढ़ाव तथा अवरोह का 
अ्थ है स्थरों का क्रमिक उतार जैसे--सा रे गम प थ नि ।--नि ध प 
सम गरे सा। संगीत रल्लाकर में मुच्छुना का यह छक्षण दिया हुआ हैः-- 
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१. यथा कुड्म्बिन: सर्वेष्प्येकी भूता भवन्ति दि । 
तथा स्वराण सन्दोहो ग्राम इत्यमिधोयते ॥ 
पडजग्रामों भवेदादौ मध्यमग्राम एवं च। 
ग़ान्धारग्राम श्त्येतव ग्रामञ्यमुदाहतम्‌ ॥ 


श्ण्य आपरयंसंस्क्ृति के मूलाधार 


क्रमात्‌ स्वराणं सप्तानां आरोहश्वावरोहणम्‌ | 
सा मूच्छेत्युच्यते आमस्था एताः सप्न सप्त च ॥ 


स्वर सात हैं और मृच्छुना का संबंध स्वरों से है। अ्रतः प्रत्येक 
आम में सात मृच्छुंना होती है। ग्राम तीन होते हैं अतः इस प्रकार 
मूच्छंनाओं की संख्या २५ है (३ >८ ७-८ २१)। षड़ज ग्राम को मृच्छुनाओं 
के नाम ये हैं:-(१) उत्तर मन्द्रा (२) रजनी (३) उत्तरायता (४) 
शुद्धघडजा (५) मत्सरीकृता (६) अश्रक्रान्ता (७) अभिरुद्वता । मध्यम 
ग्राम की मुच्छेनाओं के नाम हैं--(८) सोवीरी (५) हरिणाश्वा (१०) 
कलोपनता (११) शुद्धमध्या (१२) मार्गी (१३) पोरवी (१४) हृष्यका । 
गान्धार ग्रामकी मूच्छेनाओं के नाम हैें:--(१७) नन्‍दा (१६) विशाछा 
(१७) सुमुखी (१८) चित्रा (१९) चित्रावती (२०) सुखा (२१) आलापा ' 
वण--संगीत शाखवाले गान क्रिया--स्वरोच्चारण को वण कहते 
हैं। इसके चार प्रकार हे--(१) स्थायी (२) आरोही (३) श्रवरोही 
(४) संचारी । एक स्वर ॒ के निरन्तर अनेक बार प्रयोग करने को स्थायी 
कहते हैं। आरोहण करने वाले स्वर को आरोही कहते हैं । अवरोहण को 
अवरोही कहते हैं । इन तीनों का यदि संकर हो तो उसे संचारी कहते हैं। 
राग--जो विशिष्ट स्वर समूह ( स्वरों का आरोहावरोह विशेष ) 
मनुष्यों के चित्तको विशेष रूप से अनुर॑जन करता है उसे राग कहते हैं--- 

योडसौ ध्वनिंविशेषस्तु, स्वरवर्ण-विभूषितः । 

रज्ञको जनचित्तानां स राग: कथितो बुधेः ॥ 


रागों के प्रधानतया दो भेद हैं-- पुरुष राग तथा स्त्री राग । इसी 
. ३ इन मूच्छ॑नाओों के स्वरूप के लिए देखिये प॑० स॒दर्शनाचार्य रचित 
स॑ गीत सुदर्शन पृष्ठ २१५-- २५. 
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सत्लीराग को रागिनी कहते हैं। राग तथा रागिनी का भेद नितान्त सूक्ष्म 
है। इनका सामान्य भेद तो यह है कि जिसमें श्रोजकी मात्रा अधिक हो 
उसे राग कद्दते हैं ओर जिसमें सोकुमार्य तथा मधुरता की प्रचुरता हो उसे 
रागिनी कहते हैं। आजकल प्रायः तीन प्रकार की २ ---रागिनी प्रसिद्ध हैं । 
(१) ओऔडुव (२) षाड़व (३) सम्पूर्ण । जिसमें पाँच ही स्वर लगते हों 
उसे औड॒व कहते हैं यथा मालकोष आदि । जिसमें छः स्वर॒छगते हो 
वह षाड़व कहलाता है जैसे गुजरी आदि । जिसमें सातो स्वर लगते हैं 
उसे सम्पूर्ण कहते हैं जैसे मैरव आदि । इनमें प्रसिद्ध राग छुः ही हैं--- 
(१) भैरव (२) श्री (३) मालकोष (७) दीपक (७) मेघ (६) हिण्डोल । 
इनमें से प्रथम तीन राग प्रत्येक ऋतु में गाने योग्य है तथा. अन्तिम 
तीन राग विशिष्ट ऋतु में गाये जाते हैं । प्रथम तीन रागों में भी समय 
के कारण भेद है। भैरव राग प्रातःकाल में, श्री दिन के चोथे पहर में 
तथा मालकोष रात्रि में गाया जाता है। पिछले तीन रागों का सम्बन्ध 
ऋतुओं से है। दीपक राग ग्रीष्म ऋतु में, मेघ राग वर्षा में तथा हिण्डोल 
शीतकाल में गाया जाता है। दीपक राग का गाना मियाँ तानसेन के 
समय से बन्द है। मेघ राग भी सामान्य ही है । शेष चार राग बहुत 
अच्छे हैं तथा प्रचलित हैं । 


( घ) श्रथशात्र 


चरणव्यूह के अनुसार अथवेबेद का उपवेद अर्थशासत्र है जिसके 
अन्तर्गत दण्डनीति, स्थापत्य तथा कछा का अन्‍्तरभाँव होता है। अर्थ- 
शास्त्र का विषय बहुत ही प्राचीन है। ब्राह्मण ग्रन्थों में भी इसका 
यत्किन्वित्‌ निर्देश मिलता है। धर्मशा्त्रों में भी धर्म के व्णंन के साथ साथ 
अर्थ का भी वर्शन उपलब्ध होता है। महाभारत में अर्थ श्रोर दण्डनीति 
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के विषय का प्रतिपादन विशेष रूपसे किया गया मिलता है। महाभारत 
के अनुसार ब्रह्मा ने ही एक लक्ष अध्यायों में एक विपुलकाय ग्रन्थ की रचना 
की थी जिसमें अर्थ, धर्म श्रोर काम इन तीनों पुरुषारथों का साड़ोपाड़' वर्णन 
था। मनुष्य जीवन की हस्वता का विचार कर भगवान्‌ शंकर ने विशालाक्ष 
के नाम से इस ग्रन्थ का संक्षेप दश हजार शअ्रध्यायों में प्रस्तुत किया । 
इन्द्र ने पाँच हजार श्रध्यायों में इसीको लिखा ओर इन्द्र के इस ग्रंथ को 
जिसका नाम “बाहुदन्तक! था बृहस्पति ने तीन हजार अध्यायों में और 
डशना ने एक हजार श्रध्यायों में संत्तेप किया । कोटिल्य के “अर्थशास्त्र 
में बृहस्पति, बाहुदन्ती पुत्र, विशालाक्ष, तथा उशना अरथंशाखत्र के प्रमाण- 
भूत आचायों में गिने गये है । कामसूत्र के अनुसार धर्म का वर्णन मलु 
ने, श्रथ का बृहस्पति ने ओर काम का वर्णन नन्‍्दी ने किया और ये दी 
इन विषयों के माननीय प्रथम अआचाय हैं। अर्थशास्त्र के प्रथम लेखक 
बृहस्पति हैं इस विषय में प्रयाँंप्त प्रमाण मिलता है। उनका अश्रर्थ- 
शास्त्र मिलता भी था इसका पता 'भास? के नाटक से चलता हे। श्राजकल 
उपलब्ध “बाहंस्पत्य अथंशासत्र' सूत्र रूप में हे | बृहस्पति के नाम से अन्य 
ग्रन्थों में उछुत मतों की भी उपलब्धि इनमें अवश्य होती हे, परन्तु 
फिर भी यह ग्रन्थ प्राचीन नहीं प्रतीत होता । 

इस विषय का सबसे प्राचीन, मद्दत््वपूर्ण तथा स्वतन्त्र ग्रन्थ 
'कौटिलीय अर्थशास्त्र” है जो कौटिल्य का छिखा हुआ है | सन्‌ ३९०९ ई० 
में ढा० शामशास्त्री ने इस ग्रन्थ को खोज निकाला । इसके पहले इस 
ग्रन्थ का उद्धरण अ्रन्य ग्रन्थों अवश्य मिलता था परन्तु सम्पूर्ण ग्रन्थ का 
पता नहीं था । इस ग्रन्थ में भारत की प्राचीन राजनीति के सिद्धान्त 
बड़ी विशद॒ता से प्रतिपादित किए गये हैं। यह ग्रन्थ चन्द्रगुप्त मोय के 
सुप्रसिद्धू मन्‍्त्री चाणक्य का लिखा हुआ है जिसका दूसरा नाम कौटिल्य 
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भी था। इस प्रकार इस ग्रन्थ की रचना इसवी सन्‌ पूर्व तीसरी शताब्दी 
में हुईं। यह ग्रन्थ बृहत्काय हे जिसमें १५ अधिकरण हैं और १८० 
प्रकरण हैं| इन प्रकरणों के बीच में भी श्रध्याय हैं । यह ग्रन्थ गद्याव्मक 
हे परन्तु स्थान स्थान में छोक भी दिए गये हैं। 

प्रथम अधिकरण में राजा की शिक्षा का विषय हे । उसे वेद, वेदाक्ष, 
सांख्य योग लोकायत शास्त्र का अध्ययन तो करना ही चाहिए, साथ ही 
साथ दण्डनीति का अध्ययन उसके लिए नितान्त आवश्यक है । राजा की 
सभा ओर मन्त्रियों के वर्णन के अनन्तर गुप्तचरों का विशद्‌ वर्णन किया 
गया हे । द्वितीय अधिकरण में भिन्न-भिन्न राजकीय विभागों के 
अध्यक्षों का रोचक विवरण प्रस्तुत किया गया है जिससे मालूम पड़ता है 
कि प्राचीन काल में शासन की सुव्यवस्था का विधान किस प्रकार से होता 
था । तीसरे अ्रधिकरण में कानून की चर्चा हे तथा चतुर्थ में अपराधियों 
को पुलिस के द्वारा दण्ड दिये जाने का वर्णन है। पत्चम अधिकरण 
मन्त्रियों तथा परिषद्‌ से विरोध होने पर राजा के आचरण का 
विधान करता हें। इसी प्रसंग में राजा के मन्त्रियों तथा अन्य 
कर्मचारियों को कितना वेतन दिया जाय, इसका भी वर्णन हे। छूुठे 
अधिकरण में सात श्रकार की प्रकृतियों का वर्णन हे । सप्तम में युद्ध के 
कारणों पर प्रकाश ढाला गया है। अष्टम अधिकरण झूगया, चूत, 
कामिनो, तथा सुरा में राजा के आसक्त होने पर देजश्ष में आने वाली 
विपत्तियों का वर्णन करता हे। नवम ओर दशमका विषय युद्ध है । 
एगारहवें में शत्रुपक्ष में भेद उत्पन्न करने के लिये किन किन उपायों का 
आश्रम लेना चाहिये, इसका मार्मिक विवरण है । गुप्तचरों के द्वारा यह कार्य 
किया जाता था जिनमें स्त्रियाँ भी सम्मिलित द्वोती थीं। बारहवें में इसी 
का विशेष विवणर हे । तेरदवें में राजा किस प्रकार से दुर्ग पर आक्रमण 
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करता था तथा शत्रुओं को वश में करता था,इसका उल्लेख हे। चोदहवें में 
राजनीति का गुप्त बातें वर्शित हैं जैसे शत्रु को पागल बनाने, अन्धा बनाने 
तथा मारडालने के नुसखे दिये गये हैं। किस प्रकार मनुष्य अपने को 
अदृश्य बना सकता है. अन्धकार में देख सकता है, एक मास तक उप- 
वास कर सकता हे, आग में बिना किसी हानि के चल सकता है आदि 
आदि अनेक जासूसी बातें इस प्रकरण में दी गईं हैं । अन्तिम ( १७ ) 
अधिकरण में पूरे ग्रन्थ का संज्षिप्त परिचय दिया गया है तथा ३२ प्रकारके 
राजनीति के उपयोगी उपायों का विशद समीक्षण किया गया हैं!। इस 
सामान्य परिचय से ही हस ग्रन्थ की विशद्ता, व्यापकता तथा महत्ता का 
संकेत पाठकों को भली-भाँति मिल सकता है । 

इस शास्त्र का श्रवान्तर साहित्य इसी कोटिलीय श्रथ-शासत्र, के 
ऊपर अवलम्बित है। इसके शास्त्र के कतिपय मान्य ग्रंथ ये हैं । 

कामान्दकीय नीतिसार---यह कामन्दक कोटिक्य को अपना गुरु बत« 
लाते हैं। इसमें अथंशारत्र” का कहीं-कहीं पर संक्षेप कर दिया गया है ओर 
स्थान-स्थान पर विस्तार है। सम्पूर्ण ग्रन्थ छोकबद्ध हैं जो बढ़े रोचक तथा 
सरस हैं। इस ग्रन्थ का रचना-काल सप्तम-शतक है। भवभूति ने 
मालती माधव में कामन्दकी नामक एक भिक्षुणी की अवतारणा की है 
जो राजनैतिक कार्यों में अतीव दक्ष और चतुर हे । जान पड़ता है कि 
भवभूति ने यह नाम इस नीतिशाखत्र के रचयिता के नाम पर रखा हे । 
बाली की “का? भाषामें भी यह ग्रन्थ अनुवाद रूप में उपस्थित है। इससे 
इस ग्रन्थ के व्यापक प्रचार का परिचय हमें मिल सकता है । 

(२) शुक्रनीतिसार--नीतिशास्र का यह भी एक माननीय और 
प्रामाणिक ग्रन्थ है जिसमें भारत की प्राचीन राजनीति के अड्ों का वर्णन 
बड़े ही सरल शब्दों में किया गया है । 
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( हे ) नीति वाक़्याम्रत--इसके रचयिता सोमदेव सूरि हैं। ये 
“यशस्तिलक' के प्रसिद्ध रचयिता हैं और गुजरात के रहने वाले हैं । 
कोटिक्य के अथंशारत्र का आधार प्रहण कर इन्होंने इस ग्रन्थ की रचना 
की । गुप्तचरों का राजनीति में विशेष उपयोग न करने की इन्होंने सलाह 
दी है । ये कूटनीति के पक्षपाती नहीं है प्रत्युत नेतिक आचरण के पोषक 
हैं। वे राजा को लोकायत दर्शनों का उपदेश देते हैं जिससे छोकिक कार्यों 
में उसकी प्रवृत्ति सुचारु रूपसे हो। निवृत्ति बतलाने वाले दशेनों के वे 
पक्तपाती नहीं हैं । 

(9 )लघुशञ्र हे नी ति---इसके रचयिता हेमचन्द्र हैं। यह 'छोकबद्ध 
ग्रन्थ युद्ध, दण्ड, व्यवहार तथा प्रायश्रित्त का विशेष रूप से वर्णन करता 
है। हेमचन्द्र जेन थे अतः उनकी व्यवस्था में जैन धर्मं की अहिंसा 
स्पष्ट रूपसे कक रही है। प्राणियों की हिंसा होनेके कारण वे युद्धके 
नितान्त विरोधी हैं । वे विषदिग्ध बाणों के प्रयोग को युद्ध में कथमपि 
उचित नहीं बतलाते । 

(५ ) युक्तिकल्पतरु--ये सुप्रसिछू राजा भोज की रचना है जिसमें 
राजनीति के साथ-साथ श्रनेक भोतिक विज्ञानों का विशद्‌ विवेचन किया 
गया है। जैसे--हाथियों के रंग, रूप, गुण, दोष का वर्णन । घोड़ों 
के भत्ते बुरेकी पहिचान, रलोंकी विशद परीक्षा, जहाजों की बनावट तथा 
प्रयोग आदि। इस ग्रन्थ को ज्ञान ओर विज्ञान का कोष कहा जाय तो 
कुछ अनुचित न होगा । 

(६ ) राजनीति रल्ाकर--इसके रचयिता मिथिछाके सुप्रसिद्ध 
स्वृतिकार चण्डेश्वर हैं। चण्डेश्वर का कुल विद्या तथा विद्वत्ता के विषय में 
मिथिला में अद्वितीय रद्दा है। इनके पिता ठक्कुर श्री वीरेश्वर कर्नाटवंशीय 
नरपति हरिसिंहदेव (१३०४--१३२४ ई० ) के महासान्धिविग्रहिक थे । 

न्‍ 
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चण्डेश्वर भी इसी राजा के अ्मात्य तथा प्राइविवाक ( न्यायाधीश ) थे । 
इनका स्वमान्य स्मृति-निबन्ध 'रत्नाकर! नाम से विख्यात है जिसके 
क्रिया, दान, व्यवहार, शुद्धि, पूजा, विवाद तथा गृहस्थ रत्नाकर नामक 
सात खण्ड हैं। छुः सो वर्षों से मिथिला की धार्मिक व्यवस्था इन्हीं के 
“विवाद रतनाकर” के अनुसार आज भो परिचालित होती है। 'राजनीति- 
रत्नाकर' में १३ तरंग हैं जिनमें राजा, अमात्य, पुरोहित श्रादि राज्य के 
महत्त्वपूर्ण अंगों का प्रामाणिक विवरण है । बिहाररिसर्च सोसाइटी (पटना) 
ने इसे प्रकाशित किया है । 

हस प्रकार अर्थशास्त्र का विषय श्रत्यन्त रोचक और उपादेय है । 
इस शाखके अध्ययन से स्पष्ट पता चलता है कि भारतीयों के ऊपर लोकिक 
विषयों से पराडसुख होने का जो दोषारोपण किया जाता है वह नितान्‍्त 
मिथ्या है। हमारे पूर्वज जिस प्रकार अध्यात्मशास्त्र के चिन्तन में लीन 
रहते थे, उसी प्रकार वे लोकिक शास्त्रों के मनन तथा समीक्षण में भी 
कुशल थे । इस संक्षिप्त परिचय से यह पता चलता है कि हमारे ऋषियों 
ने दशन की परमोन्नति के साथ ही साथ भोतिक शास्त्रों को भी चरम 
विकास की चोटी पर पहुँचा दिया था । 


६४ कलाएँ 


शुक्रनीति के कथानुसार कलाएँ अनन्त है। उसके नाम भी गिनायें 
नहीं जा सकते । परन्तु उनमें मुख्य ६७ है ओर उन्हीं का यहां संक्षेपतः 
दिग्दशेनमान्न कराया जायगा । वात्स्यायनप्रणीत 'कामसूत्र' के टीकाकर 
जयमजजल ने दो प्रकारकी कलाओंका डक्लेख किया है--पहली 'काम- 
शाख्राज्ञभूत।' और दूसरी तन्त्रावापोपयिकी! । इन दोनों के प्रत्येक में ६४ 
कलाएँ हैं| इनमें कई कलाएँ समान ही हैं ओर बाकी प्रथक्‌ । पहले 
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प्रकारमें २४ कर्माश्रया, २० द्युताश्रया, १६ शयनोपचारिका ओर ४ उत्तर 
कलाएँ, इस तरह ६४ मूऊू कलाएँ हैं। इनकी भी अवान्तर ओर कलाएँ 
है जो सब मिलकर ५१८ होती हैं । दूसरे प्रकार की भी सर्वेसाधारण को 
डपयोगिनी ६४ कलाएँ हैं। श्रीमद्भधागवत के टीकाकार श्रीधर स्वामी ने 
भी भागवत के दशम स्कन्ध के ४५७ वें अध्याय के ६४ वें श्लोक की टीका 
में प्रायः दूसरे प्रकार की कलाओं का नाम-निर्देश किया है। किन्तु शुक्रा- 
चार्य ने अपने 'नीतिसार” में जिन कलाओं का विवरण दिया है उनमें 
कुछ तो उपयेक्त कलाओं से मिलती हैं पर बाकी सभी भिन्न हैं। यहाँ पर 
जयमद्गनलाटीकोक्त साधारण कलाओं का केवल नाम ही पाठकों की जानकारों 
के लिए देकर उसके बाद 'शुक्रनीतिसार! क्रमानुसार कलाओं का दिग्दर्शन 
कराया जायगा । 

जयमड्गला के मतानुसार ६७ कलाएँ ये हैं:--१ गांत, २ वाद्य, 
३ नृत्य ७ आलेख्य, ५ विशेषकच्छेय ( मस्तक पर तिलक छगाने के लिए 
कागज़, पत्ती आदि काटकर आकार या साँचे बनाना ), ६ तण्डुलुकुसुम 
वलिविकार ( देवपूजनादि के अवसर पर तरह तरह के रंगे हुए चावल, 
जी आदि वस्तुओं को तथा रड्गबिरज्गी फूलों को विविध प्रकार से सजाना ), 
७ पुष्पास्तरण, ८ दशनवसनाद्ञराग ( दाँत, वख््र, शरीर के अवयवों को 
रँगना ) ९ मणिभूमिका कर्म ( घर के फर्श के कुछ भागों को मोतो, 
मणि आदि रलों से जड़ना ), १० शयनरच्चन, ( पलंग लगाना ), ११ 
उदकवाद्य ( जलतरंग ) १२ उदुकाधात ; दूसरों पर हाथों या पिचकारी 
से जल की चोट मारना ), १३ चित्राश्व योगाः ( जड़ीबूटियों के योग से 
विविध चीजें ऐसे तेयार करना या ऐसे ओषध तेयार करना अथवा 
ऐसे मंत्रों का प्रयोग करना जिनसे शज्रु निबल हो या उसकी द्वानि हो ), 
१४ माल्यग्रथनविकल्प, ( माला गूथना ) १५ शेखरकापीड़ योजन ( स्त्रियों 
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की चोटी पर पहनने के विविध अलझ्भारों के रूप में पुष्पों को गूँथना ), 

१६ नेपधथ्यप्रयोग ( शरीर को वस्त्र, आभूषण, पुष्प आदि से सुसजित 
करना ), १७ कर्णपत्रभड्र ( शंख, द्वाथीदाँत आदि के अनेक तरह के कान 

के आभूषण घनाना ), १८ गन्धयुक्ति ( सुगन्धित धूप बनाना ) १९ 
भूषणयोजन, २० ऐन्द्रजाल (जादू के खेल ), २१ कोचुमार योग 
( बल वीय॑ बढ़ानेवाली ओषधियाँ बनाना ), २२ हस्तलाघव ( हाथोंकी 
काम कर नेमें फुर्ती ओर सफाई ); २३ विचिन्रशाकयूषभक्ष्यविकार-क्रिया 
( तरह-तरह के शाक, कढ़ी, रस, मिठाई आदि बनाने की क्रिया ), २४ 
पानकरसरागासव-योजन ( विविध प्रकार के शबंत, आसव आदि बनाना ) 
२५ सूचीवानकर्म ( सूई का काम, जैसे सीना, रफू, करना, कसीदा काढ़ना, 
मोजे-गंजी का बुनना ), २६ सूत्रक्रीड़ा ( तागे या डोरियों से खेलना, जैसे 
कठपुतली का खेल ), २७ वीणाडमरुक वाद्य २८ प्रहेलिका ( पहेलियाँ 
जानना ), २९ प्रतिमाला ( छोक आदि कविता पढ़ने की मनोरञ्ञक रीति, 

अन्त्याक्षरी),३ ० दुर्वांचक योग, (ऐसे छोक आदि पढ़ना जिनका अर्थ और 
उच्चारण दोनों कठिन हों ), ३१ पुस्तक वाचन, ३२ नाटकाख्यायिका दशन 
३३ काज्यसमस्या-पूरण, ३४ पढ्टिकावेन्रवानविकल्प ( पीढ़ा, आसन, कुर्सी, 
पलंग, मोढ़े आदि चीजें बँत वगेरे वस्तुओं से बनाना ), ३७ तक्षकर्म 
( लकड़ी, धातु आदि वस्तुश्नों को अभीष्ट विभिन्न आकारों में काटना ), ३.६ 
तक्षण ( बढ़ई का काम ), ३७ वास्तुविद्या, ३८ रूप्यरत्न-परीक्षा ( सिक्के, 
रत आदि को परीक्षा करना ), ३५९ धातुवाद ( पीतरू आदि धातुश्रोंको 
मिलाना, शुद्ध करना आदि ), ४० मणिरागाकर-ज्ञान ( मणि आदि का 
रैगना, खान आदि के विषय का ज्ञान ), ४१ वृक्षायुवंदयोग, ४२ मेष- 
कुक्कुटलावक्युद्ध-विधि ( मेंढे, मुर्गं, तीतर आदि को लड़ाना ), ४३ 
शुक-सारिकाप्रछापन, ( तोते-मैना आदि को बोली सिखाना ) ४४ उत्सा- 
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दनसंवाहन-क्रेशमदंन-कोशल ( हाथ-पेरों से शरीर दाबना, केशों का मलना, 
उनका मैल दूर करना आदि ), ४५ अत्तरसुशिका-कथन ( अ्रक्षरों को ऐसी 
युक्ति से कहना कि उस संकेत का जाननेवाला ही उनका अर्थ समझे, 
दूसरा नहीं ), ४६ म्लेच्छितविकल्प ( ऐसे सहझ्लेत से लिखना जिसे उस 
सहझूत को जाननेवाला ही समझे ), ४७७ देशभाषा-विज्ञान, ४८ पृष्पशकटि- 
का, ४९ निमित्त-ज्ञान ( शकुन जानना ), ५० यन्त्रमावतृका ( विविध 
प्रकार के मशीन, कलर, पुरे आदि बनाना ), ७१ धारणमातृका ( सुनी 
हुईं बातों का स्मरण रखना ), ७२ संपाठ्य, ५३ मानसी काव्य-क्रिया 
( किसी छोक में छोड़े हुए पद को मन से पूरा करना ), ४७७ अभिधान 
कोष, ५५ छुन्दोज्ञान, ५६ क्रियाकल्प ( काव्यालझ्लारों का ज्ञान ), ५७ 
छुलितक योग, ( रूप और बोली छिपाना ), ५८ वस्नरगोपन ( शरीर के 
अड्नों को छोटे या बड़े बस्त्रों से यथा-योग्य ढेकना ), ५९ च्यूतविशेष, ३६७ 
आकषक्रीड़ा ( पासों से खेलना ), ६१ बालक्रीडनक, ३६२ वैनयिकी-विद्या 
( अपने और पराये से विनयपूर्वक शिष्टाचार करना ), ६३. वैजयिको विद्या 
( विजय प्राप्त करने की विद्या अर्थात्‌ शख्र-विद्या ) ओर ६४ व्यायाम-विद्या | 

शुक्राचायं का कहना हैं कि कलाओं के भिन्न-भिन्न नाम नहीं है 
अपितु, केवल उनके लक्षण ही कह्टे जा सकते हैं, क्योंकि क्रिया के पारथक्य 
से ही कलाओं में मेद होता है । जो व्यक्ति जिस कछा का अवलम्बन 
करता है उसकी जाति उसी कला के नाम से कही जाती है। पहली कला 
है नृत्य ( नाचना )। द्वाव, भाव आदि के साथ गति नृत्य कद्दा जाता है। 
नृत्य में करण, अद्भदार, विभाव, भाव, अनुभाव और रसों की अभिव्यक्ति 
की जाती है। नृत्य के दो प्रकार हैं--एक नाठ्य, दूसरा अ-नाव्य । 
स्वर्ग, नरक या पृथ्वी के निवासियों को कृति का अनुकरण 'नाठ्य” क॒द्दा 
जाता है । अनुकरण विरद्दित नृत्य अनाव्य' है । यद्द ऋला अति प्राचीन 
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काल से यहां बढ़ी उन्नत दशा में थीं। श्री शड्गर का ताण्डव नृत्य प्रसिद्ध 
है। आज तो इस कला का पेशा करनेवाली एक जाति ही 'कत्थक' नाम 
से प्रसिद्ध है। वर्षा ऋतु में घन-गर्जना से आनन्दित मोर का नृत्य बहुतों 
ने देखा होगा । नृत्य एक स्वाभाविक वस्तु हैं जो हृदय में प्रसन्नता का 
उद्गेक होते ही बाहर व्यक्त हो उठता है। कुछ कलाविद्‌ पुरुषों ने इसी 
स्थाभाविक नृत्य को अन्यान्य अभिनय विशेषों से रंग कर कला का रूप 
दे दिया है। जंगली से जंगली, ओर सभ्यस सभ्य समाज में नृत्य का 
अस्तित्व किसी न किसी रूप में देखा ही जाता है। आधुनिक पाश्चात्यों 
में नृत्य-कला एक प्रधान समाजिक वस्तु हो गयी है। प्राचीन काल में 
इस कला की शिक्षा राजकुमारों तक के लिए आवश्यक समभी जाती थी । 
अर्जुन द्वारा अज्ञातवास-काल में राजा विराट्‌ की कन्या उत्तरा को बृहन्नला 
रूप में इस कला की शिक्षा देने की बात 'मद्दाभारत? में प्रसिद्ध है । दक्षिण 
भारत में यह कला अब भी थोड़ी बहुत मोजूद है । “'कथाकलि? में उसकी 
भलक मिलती है। श्री उदय शंकर आदि कुछ कछा-प्रेमी इस प्राचीन 
कला को फिर जागृत करने के प्रयत्न में छगे हुए हैं। २--अनेक प्रकार 
के वाद्यों का निर्माण करने ओर उनके बजाने का ज्ञान 'कला' है। वाद्यों 
के मुख्यतया चार भेद हैं--$ तत, २ सुषिर, ३ अवनद्ध ओर ४ घन । 
तार अथवा ताँत का जिसमें उपयोग होता है वे वाद्य 'तत” कहे जाते हैं, 
जैसे---वीणा, तम्बूरा, सारज्ञी, बेला, सरोद श्रादि । जिसका भीतरी भाग 
सच्छिद्र ( पोला ) हो और जिसमें बरायु का उपयोग होता हो उसको 
“ुषिर! कहते हैं जेसे--बॉसुरी, अलगोजा, शहनाई, बैण्ड हामोंनियम, 
शव आदि । चमड़े से सढ़ा हुआ वाद्य अवनछ” कहा जाता है जैसे -- 
ढोल, नगाढ़ा, तबला, झदड़, डफ, खेजड़ी, आदि। परस्पर आघात से बजाने 
योग्य वाद्य घन” कहलाता है, जैसे--प्नाँफ, मेंजीरा, करताल, आदि । 
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यह कला गाने से सम्बन्ध रखती है। बिना वाद्य के गान में मधछुरता 
नहीं आती । प्राचीन काल में भारत के वाद्यों में वाणा मुख्य थी । इसका 
उल्लेख प्राचीन संस्कृत ग्रन्थों में भी उपलब्ध होता है। सरस्वती ओर 
नारद का वीणा-वादन, श्रीकृष्ण की वंशी, महादेव का डमरू तो प्रसिद्ध 
ही है। वाद्य आदि विषय के संस्कृत ग्रन्थ का वर्णन हमने संगीतशास्त्र 
के विवरण के अवसर किया है| उनमें अनेक वाद्यों के परिमाण, उनके 
बनाने ओर मरम्मत करने की विधियाँ मिलती हैं । राज्याभिषेक, यात्रा, 
उत्सव, विवाह, उपनयन आदि मादड्जलिक कार्यो के अवसरों पर भिन्न-भिन्न 
वाद्यों का उपयोग होता था । युद्ध में सैनिकों के उत्साह, तथा शौय्य को 
बढ़ाने के लिए अनेक तरह के वाद्य बजाये जाते थे । 


'णांणंभांगंधांजांभभ भा तनु 


पश्चम परिच्छेद 
इतिहास 


वैदिक साहित्य के सामान्य परिचय के अनन्तर लोकिक संस्कृत में 
निब्रद्ध साहित्य की ओर द€ष्टि डालना डचित प्रतीत द्ोता है। लौकिक 
संस्कृत में लिखा गया साहित्य विषय, भाषा, भाव आदि की दृष्टि में 
अपना विशिष्ट महत्त्व रखता है। वैदिक भाषा में जो साहित्य निबद्ध हुआ 
है उस साहित्य से इसकी तुलना करने पर अनेक नघीन बात आलोचकों 
के सामने आती हैं। यह साहित्य वेदिक साहित्य से आकृति, भाषा, 
विषय तथा अनन्‍्तस्तत्त्व की दृष्टि में नितान्त पार्थक्य रखता है । 


१-- वैदिक और लोकिक साहित्य का अन्तर 


(क) विषय--बवैदिक साहित्य सुख्यतया धर्मप्रधान साहित्य है। 
देवताओं को लक्ष्य कर यज्ञ-याग का विधान तथा उनकी कमनीय स्तुतियाँ 
इस साहित्य की विशेषताएँ हैं। परन्तु लोकिक संस्कृतसाहित्य, जिसका 
प्रसार प्रत्येक दिशा में दीख पड़ता है, मुख्यतया लोकवृत्त-प्रधान है । 
पुरुषार्थ के चारो अड्डों में अर्थकाम की ओर इसकी प्रवृत्ति विशेष दीख 
पड़ती हैं। उपनिषदों के प्रभाव से इस साहित्य के भीतर नेतिक भावना 
का महान्‌ साम्राज्य है। धर्म का वर्णन भी है परन्तु यह धर्म वेदिक 
धर्म पर अवलूम्बित होने पर भी कई बातों में कुछ नूतन भी है । ऋग्वेद- 
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काल में जिन देवताओं की प्रमुखता थी अब वे गोणरूप में ही वर्णित 
पाये जाते हैं । ब्रह्मा, विष्णु ओर शिव की उपासना पर द्वी अधिक महत्त्व 
इस युग में दिया गया । नये देवताओं की उत्पत्ति हुईं । इस प्रकार प्रति- 
पाद्य विषय का अन्तर इस साहिल्‍्य में स्पष्ट दीख पड़ती है । 

(ख) ग्राकु॒ति---लौकिक साहित्य जिस रूप में हमारे सामने आता 
है वह वैदिक साहित्य के रूप से अनेक अंशों में भिन्नता रखता है । वेदिक 
साहित्य में गद्य की गरिमा स्वीकृत की गयी है। तेत्तिरीय संहिता, काठक 
संहिता, मैत्रायणी संद्विता से ही वैदिक गद्य आरम्भ होता है। ब्राह्मणों 
में गद्य ही का साम्राज्य है। प्राचीन उपनिषदों में भी उदात्त गद्य का 
प्रयोग मिलता है । परन्तु न जाने क्‍यों ? लोकिक साहित्य के उदय होते 
ही गद्य का द्वास आरम्भ हो जाता है। वैदिक गद्य में जो प्रसार, जो 
प्रसाद तथा जो सोन्दर्य दीख पढ़ता है वह लोकिक संस्कृत के गद्य में 
दिखलाईं नहीं पड़ता । अब तो गग्य का क्षेत्र केवल व्याकरण ओर दर्शन 
शास्त्र ही रह जाता है | परन्तु यह गद्य दुरूह, प्रसादविद्ीन तथा दुर्वोध 
ही है। पद्य की प्रभुता इतनी अधिक बढ़ जाती है कि ज्योतिष और 
वैद्यक मैसे वेज्ञानिक विषयों का भी वर्णन छुन्दोमयोी वाणी में ही किया 
गया है। साहित्यिक गद्य केवल कथानक तथा गद्यका््यों में ही दीख 
पड़ता है। परन्तु सीमित होने के कारण यद्द गद्य वैदिक गद्य की अ्रपेत्ञा 
कई यातों में द्वीन तथान यून प्रतीत द्ोता है। पद्य की रचना जिन छन्दों में 
की गयी है, वे छुन्द भी वेदिक छुन्दों से भिन्न ही हैं। पुराणों में तथा 
रामयण महाभारत के विशुद्ध 'छोक' का द्वी विशाल साम्र।ज्य विराजमान 
है | परन्तु पिछले साहित्य में नाना प्रकार के छोटे बड़े छुन्दों का प्रयाग 
कवियों ने विषय के अनुसार किया है। वेद में जहाँ गायत्री, त्रिष्दुप्‌ 
तथा जगती का प्रथलन है वहाँ उक्त संस्कृत में उपजालि, वंशस्थ, और 
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वसतन्ततिछका विराजती है। लौकिक छुन्द वेदिक छुन्दों से ही निकले 
हुए हैं, परन्तु इनमें लघुगुरु के विन्यास को विशेष महत्त्व दिया गया है । 

(ग) भाषा--भाषा की दृष्टि से भी यद्द साहित्य पूवेयुग में लिखे 
गये साहित्य की अ्रपेक्षा भिन्न है । इस युग की भाषा के नियामक तथा 
शोधक महर्षि पाणिनि हैं जिनकी अ्रष्टाध्यायी में छोकिक संस्कृत 
का भव्य विशुद्ध रूप प्रस्तुत किया गया है। इस युग के आदिम 
काल में पाणिनि के नियमों की पाबन्दी करना उतना आवश्यक नहीं 
था । इसीलिये रामायण महाभारत तथा पुराणों में बहुत से आधे” 
प्रयोग मिलते हैं जो पाणिनि के नियमों से ठीक नहीं उतरते । पिछुली 
शताब्दियों में तो पाणिनि तथा उनके अनुयायियों की प्रभुता इतनी जम 
जाती है कि अपाणिनीय प्रयोग के आते ही भाषा बेहतर खटकने लगती 
है। 'च्युत-संस्कारता! के नित्यदोष माने जाने का यही तात्पय हे । 
ऋझाशय यह है कि वैदिक काल में संस्कृत भाषा व्याकरण के नपे तुल्ले 
नियमों से जकड़ी हुईं नहीं थी, परन्तु इस युग में व्याकरण के नियमों से 
बेंधकर वह विशेष रूप से संयत कर दी गयी है । 

(घ) अन्तस्तत्त--वैदिक साहित्य में रूपक की प्रधानता है । प्रतीक 
रूप से अनेक अमूत्त भावनाओं की भूत्त कढपना प्रस्तुत की गयी है। 
परन्तु छौकिक साहित्य में अतिशयोक्ति की ओर अधिक अभिरुचि दीख 
पड़ती है | पुराणों के वर्णन में जो अतिशयोक्ति दीख पड़ती है वह पोरा- 
णिक शेलो की विशेषता है । वेदिक तथा पौराणिक तत्त्वों में किसी प्रकार 
का अन्तर नहीं है, शेली का ही भेद हैं | वेदिक साहित्य में प्रसिद्ध इन्द्र- 
बृश्न युद्ध अकाल दानव के ऊपर वर्षा के विजय का प्रतिनिधि है। पुराण में 
भी उसका वही अर्थ है परन्तु शेली-मेद होने से दोनों में पार्थक्य दोख 
पड़ता है | पुनरजन्म का सिद्धान्त इस युग में वैदिक युग से विकसित 
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छत 


होकर अत्यन्त आदरणीय माना जाने लगा । ऐसी अनेक कहानियाँ मिलेंगी 
जिसके नायक कभी तो पशुयोनि में जन्म लेता है ओर वही पुण्य के 
अधिक सश्चय होने के कारण देवलोक में जा विराजने लगता है । साहित्य 
मानव समाज का प्रतिबिम्ब हुआ करता है। इस सत्य का परिचय 
लोकिक संस्क्ृत के साहित्य के अध्ययन से भली भांति मिलता है । 
मानव जीवन से सम्बद्ध तथा उसे सुखद बनाने का शायद द्वी कोई विषय 
होगा जो इस साहित्य से अछूता बच गया है। पूवकाल में जहाँ पर 
नेसगिकता का बोलबाला था, वहाँ अब अलंक़ृति की अभिरुचि विशेष 
बढ़ने छगी । अलंकारों की प्रधानता का यही कारण है । 


(२) इतिहास की कल्पना 

लोगों में एक धारणा-सी फेली हुई है कि भारतवर्ष के साहित्य में 
ऐतिहासिक ग्रन्थों का अस्तित्व नहीं है। कुछ लोगों का तो यहाँ तक 
कहना है कि भारतीय छोग एतिहासिक भावना से परिचित ही नथे । 
परन्तु ये धारणायें नितान्त निराधार हैं । भारतीय साहित्य में पुराणों 
के साथ इतिहास वेद के समकक्ष माना जाता है। ऋक्‌ संहिता में ही 
इतिहास से युक्त मन्त्र हैं! । छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ में सनस्कुमार के साथ 
ब्रह्मविद्या सीखने के समय अपनी अधती विद्याओं में नारद मुनि ने 'इति- 
हास पुराण” को पत्चम वेद बतलाया है '। यास्क ने निरुक्त में ऋचाओं के 
विशर्दाकरण के लिए ब्राह्मण ग्रंथ तथा प्राचीन श्राचार्यों की कथाओं को 
. १ ऋ्ित 'कूपेडबद्दितमेतत्‌ सूक्त प्रतिवभौ । तत्र अद्बोतिद्वासमिश्रमूढ्‌ मिश्र 
गाथामिश्र॑ भवति--निरुक्त ४॥।६। 

२ ऋग्वेद भगवो5ध्येमि-अजुर्वेद सामवेदभरथवेणम्‌ श्तिद्यासपुराणं पश्चमं 
बेदानां वेदम---छनन्‍्दोग्य ७।१॥ 
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“इसिहास-माचलते' ऐसा कहकर डद्धृत किया है। वेदार्थ के निरूपण 
करनेवाले विभिन्न सम्प्रदायों में ऐेतिहासिकों का भी एक अलग सम्प्रदाय 
था इसका स्पष्ट परिचय निरुक्त से चलता है---इति ऐतिहासिकाः 
इतना ही नहीं, वेद्‌ के यथार्थ अ्रथें समभने के लिए इतिहास पुराण का 
अध्ययन आवश्यक बतलाया गया है। व्यास का स्पष्ट कथन है कि वेद 
का उपब हण इतिहास ओर पुराण के द्वारा होना चाहिये, क्योंकि इतिहास- 
पुराण से अनभिज्ञ लोगों से वेद सदा भयभोत रहता है" । राजशेखर ने 
उपबेदों में इतिहास वेद को श्रन्यतम माना है। कोटिल्य ने ही सब से 
पहले 'इतिद्दास वेद” की गणना श्रथंवेद के साथ की है तथा इसके अन्तर्गत 
पुराण, इतिव्ृत्त, आख्यायिका, उदाहरण, धमंशासत्र तथा अ्रथंशासत्र का 
अन्तर्भाव माना है'। इतने पुष्ट प्रमाणों के रद्दते हुए भारतीयों को 
इतिहास को कल्पना से ही शून्य मानना नितान्त श्रनुचित है। हमारे 
प्राचीन साहित्य में इतिहास-विषयक ग्रन्थ थे जो धीरे-धीरे उपलब्ध हो 
रहे हैं। परन्तु पाश्चात्य इतिहासकल्पना और हमारी इतिहास-कह्पना में 
एक अन्तर है जिसे समझ लेना आवश्यक है। पाश्चात्य इतिहास 
घटना-प्रधान है अर्थात्‌ उसमें युद्ध आदि की घटनाओं का विवरण प्रस्तुत 
करना दी मुख्य उद्देश्य रहता है। परन्तु भारतीय कल्पना के अनुसार 
घटना-वैचिश्य-विशेष महत्त्व नहीं रखता । हमारे जीवन सुधार से उनका 
जहाँ तक लगाव है वहीं तक हम उन्हें उपादेय समझते आये हैं । 
भारतीय साहित्य में इतिहास शब्दु से प्रधानतया महाभारत का ही 
हा १ इतिहास-पुराणभ्यां वेद॑ समुप वृ इयेत ््ि 
विभेत्यल्पश्ुतादू बेदी माम॒य प्रहरिष्यति-मद्दाभारते । 
२ अ्थवेबेद शतिद्दासवेदों च वेदा: | पश्चिम ( अदरभाँगं ) शतिद्दासश्रवरणो ॥ 
पुराणमिति वृत्तमाख्यायिकोदाइण॑ धर्मशाखअथंशार्स चेतीतविद्ास:---भर्थशाख । 
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ग्रहण होता है और यह अहण करना स्वथा उचित है। क्योंकि महा- 
भारत कौरवों और पाण्डवों के युगान्तरकारी युद्ध का ही सच्चा इतिहास 
नहीं है प्रत्युत उसे दृमारी संस्कृति, समाज, राजनीति तथा धर्म के प्रति- 
पादक इतिहास होने का भी गौरव प्राप्त है। यहाँ इतिहास के अन्तर्गत 
हम वाल्मीकीय रामायण को भी रखना उचित समझते हैं। प्रचलित 
परिपाटी के अनुसार इसे “आदि महाकाव्य” मानना ही न्याय संगत होगा 
परन्तु धार्मिक दृष्टि से उसका गोरव महाभारत से घटकर नहीं है । 
रामायण के द्वारा चित्रित भारतीय सभ्यता महाभारत से भी प्राचीन है । 
रामायण मर्यादा-पुरुषोत्तम महाराज रामचन्द्र के जीवन चरित को चित्रित 
करनेवाला अनुपम ग्रन्थ है । रामराज्य की कल्पना जो भारतीय राजनीति 
में आदर्श मानी जाती है महर्षि वाल्मीकि की ही देन है। यह जानना 
आवश्यक है कि रामाथण और महाभारत की घटनायें ऐतिद्दासिक हैं । 
ये दोनों मददत्त्पपूर्ण युद्ध इसी भारतवर्षकी सीमा के भीतर लड़े गये थे । 
उन्हें श्रन्‍्तजंगत्‌ के धर्म और अधर्म के इन्द युद्ध का प्रतीकमान्न मान 
त्ञेना नितान्त अनुचित है। वैदिक साहित्य में जिस धर्मका सिद्धान्त रूप में 
दु्शन करते हैं उसी का व्यावहारिक रूप हमें इन दोनों भ्रन्थों में उपलब्ध 
होता है । सच्ची बात तो यह है कि रामायण और महाभारत जीवित भार- 
तीय संस्कृति के प्रकाशस्तम्भ हैं जिनके प्रकाश से हम अपने वैदिक धर्म 
के अनेक अन्धकार से आबृत तथ्यों के साक्षात्‌ करने में सम होते हैं । 
ये दोनों इतिहास ग्रन्थ हैं। परन्तु उस अ्रर्थ में ये इतिहास ग्रन्थ नहीं 
हैं जिस अथ में समझा जाता है। इतिद्दास शब्द यहाँ अत्यन्त व्यापक अथ 
में प्रयुक्त हुआ है । इतिहास का शब्दार्थ ही है--हृति + हद + आखस--- 
जो इस तरद्द से था। इस प्रकार से हमारे प्राचीन धमे तथा हमारी 
सभ्यता में जो कुछ था, उसका साड्नोपाड़' वर्णन हमें इन दोनों ग्रन्थों में 
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उपलब्ध होता है । इतिहास के द्वारा वेदके अ्थंका उपब्ृहण होता है, 
इसका भी यही रहस्य है । वेद का अर्थ तो स्वयं सूक्ष्म ठहरा, जिसे सूक्ष्म 
मतिवाले लोगद्ठी भली भांति समझ सकते हैं । परन्तु इन इतिहास तथा 
पुराण ग्रन्थों में हम उसी सूक्ष्म श्रथ का प्रतिपधादुन जन साधारण के लिए 
बोधगम्य, सरस तथा सरलभाषामें पाते हैं। इतिहास आर पुराणों में जो 
सिद्धान्त प्रतिपादित हैंवे सिद्धान्त वेद के ही है; इसमें तनिक भी सन्रेदद 
नहीं । परन्तु हमारे समझने योग्य भाषा में लिवे जानेझे कारण ये हमारे 
हृदय को अधिक स्पर्श करते हैं। इस तरद्द वेदके सिद्धान्तों में बहुल 
प्रधारक होनेके कारण द्वी धार्मिक दृष्टि से इन ग्रन्थों का महत्त्व है। व्यास ने 
इतिहास की महत्ता बतलाते हुए इसी बात की ओर संकेत किया हैः-- 
इतिहासपुराणाम्यां, वेद समुपबृ 'हयेत । 
विमेत्यल्पश्रुतात्‌ वेदो मामय॑ प्रहरिष्यति ॥ 
इतिहास के जिस व्यापक श्र्थ का हमने अभी निर्देश किया है उसका 
समर्थन राजशेखर की काउ्यमीमांसा से भी होता है। राजशेखर का 
कहना है कि इतिहास दो प्रकार का है ( १ ) परिक्रिया | २ ) पुराकल्प। 
'परिक्रिया? से अभिप्राय उस इतिहास से है जिसका नायक एक ही व्यक्ति 
होता है जैसे रामायण । 'पुराकल्‍्प” अनेक नायक वाले इतिहास ग्रन्थ का 
सूचक है जैसे महाभारत । राजशेखर के अनुसार भी ये दोनों ग्रन्थ रल 
“इतिहास” के ही अन्तर्गत ठहरते हैं। राजशेखर का कथन हे-- 
परिक्रिया पुराकल्प;, इतिहास-गतिद्विधा । 
स्यादेक-नायका पूर्वा, द्वितीया बहुनायका || ( भ्रष्याय २ ) 
( ३ ) रामायण 
सदूषणापि निर्दोधा सखरापि सुकोमला । 


नमस्तस्मे कृता येन रम्या रामायणी कथा || 
--त्रिविक्रमभद्ठ 
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संस्कृत साहित्य में महर्षि वाल्मीकिकत रामायण “आदिकाब्य! 
समझा जाता है तथा वाल्मीकि 'आदिकवि' माने जाते हैं। कथा प्रसिद्ध 
है कि जब व्याध के बाण से बिघे हुए कोञ्च के लिये विलाप करनेवारली क्रोज्ी 
का करुण शब्द ऋषि ने सुना, तो उनके मेँह से अ -स्मात्‌ यह छोक 
निकल पड़ा जिसका आशय यह है कि हे निषाद ! तुमने काम से मोहित 
इस क्रःश्व पक्षी को मारा है। अतः तुम सदा के लिये प्रतिष्ठा प्राप्त न करो '। 
महर्षि की करुणामयी वाणी सुनकर स्वयं बह्मा उपस्थित हुए और उन्होंने 
रामचरित लिखने के लिये उनसे कद्दा । रामायण क़ी रचना इसी प्रेरणा 
का फल है। वाल्मीकि अनुष्दुप्‌ छुन्द के आविष्कारक माने जाते हैं। 
उपनिषदों में भी अनुष्ठुप्‌ छन्द है, परन्तु लोकिक संस्कृत में व्यवह्त होने 
वाले सम अक्षर से युक्त अनुष्ठप्‌ का प्रथम प्रयोग वाल्मीकि ने किया 
जिसमें लघुगुरु का निवेश नियमबद्ध था । 

बहुत से विद्वान्‌ छोग उत्तरकाण्ड को तथा बालकारण्ड के कतिपय 
अंश को एकदम भ्रक्षिप्त बतलाते हैं। उनका कहना है कि बालकारण्ड के 
प्रथम ओर तृतीय सर्ग में जो विषय-सूची दी गई ह उसमें उत्तरकाण्ड 
का निर्देश नहीं है। जम॑न विद्वान्‌ ' याकोबी” मूल रामायण में अयोध्या 
काण्ड से लेकर युद्धकाण्ड तक पाँच ही काण्ड मानते हैं | लझ्काकाणड के 
अन्त में ग्रन्थ के अन्त होने की सूचना सी प्रतीत होती है, इसलिये उत्तर 
काण्ड को पीछे से जोढ़ा गया माना जाता है। इस काण्ढ में कुछ ऐसे 
आयख्यानों की चर्चा है जिनका संकेत पहले के काण्डों में नहीं मिलता है, 
फिर भी हम यह नही कह सकते कि वह बहुत पीछे जोढ़ा गया है । 
बोद्धों में एक प्रसिद्ध जातक है---'दुशरथ जातक! जिसमें रामायण का 
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१ मा निषाद प्रतिष्ठा त्वमगमः शाश्वती: समा: । 
यत्‌ ऋौच्नमिथुनादेकमबधीः काममोहितम्‌ ॥ 
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वर्णन संक्षेप रूप में उपलब्ध होता हैं । इसमें पाली भाष। में रूपान्तरित 
उत्तरकाण्ड से एक श्लोक हूबहू मिलता है। इस जातक का समय 
विक्रमपू व॑ तृतीय शतक माना जाता है। अ्रतः मानना पड़ेगा कि उत्तर 
काण्ड की रचना उक्त तृतीय शतक से पहले की है । 

इस आदिकाब्य को “चतुविंशति साहस्री' कहते हैं अर्थात्‌ इसमें 
२४ हजार श्छोक हैं--ठीक उतने ही हजार, जितने “गायत्री? के अक्षर 
है। प्रत्येक हजार छोक का पहला अक्षर गायश्नी मन्त्र के ही अक्तर से 
क्रमशः आरम्भ होता है, यह विद्वानों का कह्दना है। श्रनुष्दुप ोक्ों 
के श्रतिरिक्त अन्य छुन्दों में भी पद्य मिलते हैं। विद्वान लोग इस गन्थ 
में स्थान-स्थान पर क्षेपक भी मानते हैं, परन्तु काव्य में एकता का कहीं 
भी अभाव नहीं दीख पड़ता। अन्थ में पाठमेद भी कम नहीं हैं। 
उष्तरी भारत, बड्स्‍ाल तथा काश्मीर में रामायण के जो संस्करण उप- 
लब्ध द्ोते हैं उनमें पाठमेद बहुत ही अधिक हैं | उनमें एक दूसरे से 
'छोकों का ही अन्तर नही है, प्रत्युत कहीं-कहीं तो सर्ग के सर्ग भिन्न दिखाई 
पढ़ते हैं। रामायण के अनेक टीकाकार भी हुए जिनमें नागेशभट्ट 
की “तिलक! सबसे अधिक प्रसिद्ध है। इसके अतिरिक्त अन्य टीकाएँ 
ये हैं--“#ंगार तिलक ( गोविन्द्राजकृत ), 'रामायण कूट! ८ रामा- 
नन्दतीर्थकृत ) “वाक््मीकितात्पयंतरणि! ( विश्वनाथ कृत ) तथा “विवेक- 
तिऊछक' ( वरदराजकृत )। इन सबों से प्राचीन टीका का नाम 'कतकः है, 
जिसका उल्छेख नागेश ने आदरपू्वक अपनी टीका में किया है। 

रामायण के अनेक संस्करण उपलब्ध होते हैं--( $ ) बम्बई से 
प्रकाशित देवनागरी संस्करण” । उत्तरी भारत में इसी संस्करण का 
विशेष प्रचलन है। नागोजी भट्ट की लिखी हुईं 'तिलक' टीका इसी संस्करण 
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१ निर्णेय सागर से प्रकाशित । 
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पर हैे। (२ ) बड़ाल संस्करण ( कलकत्ते से प्रकाशित ) इस पर 
लोकनाथ की प्रसिद्ध टीका है। इस संस्करण का अमुवाद डाक्टर गोरोशियो 
ने अनेक उपयोगी टिप्पणियों के साथ किया है" । (३) 
काश्मीर संस्करण जिसका प्रचलन उत्तर प्रश्चिमीय 
भारत में विशेष रूप से था* । ( ४ ) दतक्तिण भारत संस्करण * ( मद्गास 
से श्रकाशित ) इसमें ओर देवनागरी संस्करण में घिशेष .भेद नहीं दे । 
आरम्भ के तीनों संस्करणों मे पर्याध भिन्नता है। वाल्मीकि का मूल 
रामायण कौन-सा था ? इसका निशंय करना नितान्त कठिन है। कुछ 
पिद्वाम बज़ाल संस्करण को अधिक पुराना तथा विश्ुद्ध मानते हैं, तो कुछ 
देवनागरी संस्करण को। इस विषय के लिए “इन संस्करणोंका बिशेष 
'मन्‍्थन तथा अ्रनुशीलन अपेक्षित है । 

वाल्मीकीय रामायण के निर्माण का समय बाहरी तथा भीतरी 
प्रमाणों के आधार पर निश्चित किया जा सकता है। राम वैदिक, बोद 
सथा जैन धर्मों में समभाव से भर्यादा-पुरुष माने जाते हैं । बोद्ध स्मद्वित्य 
में तथा जैन साहित्य में रामकथा का निर्देश स्पष्टतया 
किया गया है। बौद्ध कवि कुमारलात ( १०० ई० ) 
की “कठ्पना मण्डतिका” में रामायण के सर्वंसाधारण में चाचन का उद्ल्लेख 
है। जैन कवि विमलूसूरि ने रामकथा को 'पठम चरिय! नमक “प्रगक्तत 

१ ड|० गीरैशिश्ो ( 0. 0077'९90 ) ने श्स -सस्करण:<को-प्रकारित 
किया है ( १८४१-६७ ) तथा इंटेलियन भाषा में इसका : पूरा अनुवाद 
भी किया हैं | 

२ढडी० ए० वी० कालेज लाहौर के .भनुप्तन्धान क्रार्यालय से 
प्रकाशित, १६२३ । 

-३ मध्य-विज्ञलास बुकडिपो, कुम्मकोयम्‌ से प्रकाशित, १६२६-३० । 
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भाषा के महाकाव्य में निबदछध किया है। विमलसूरि ने इस काव्य की 
रचना महावीर की रूत्यु से ५३० वर्ष के अनन्तर ( लगभग ६२ ई० ) 
में की है । यद्द काव्य वाल्मीकीय रामायण को आदर्श मानकर जैनधर्मा- 
वलम्बियों को इस मर्यांदापुरुष के चरित से परिचय प्राप्त कराने के लिये 
ही लिखा गया है। महाकवि अश्वघोष ( ७८ ई० ) ने अपने बुछ्धचरित 
में सुन्दरकाएड की अनेक रमणीय उपमाओं और उस्पेक्षाओं को निबद्धू 
किया है। बोद्धों के अनेक जातकों में रामकथा का स्पष्ट निर्देश है । 
“दशरथ जातक” तो रामायण का पूरा आख्यान ही हे जिसमें रामपणिडत 
बुद्ध के ही पुवकालीन प्रतिनिधि माने गये हैं । वाल्मीकि रामायण का 
एक छोक भी इस जातक में पालीरूप में उपलब्ध होता है। जातकों का 
समय-निरूपण मभमेले का विषय है । यद्यपि उनकी कथाएँ इससे भी 
पूत इस देश में प्रचलित थी । परन्तु तृतीय शतक ई० पूे में उनका 
समय साधारणतया माना जाता है। इन बाहरी प्रमाणों के आधार पर 
रामायण तृतीय शतक हस्वी पूर्व से भो पहले की रचना सिद्ध 
होता है । 
वत॑मान महाभारत रामकथा द्वी से परिचित नहीं है, अपितु वह 
वाल्मीकि के रामायण से भी भली भाँति भवगत है। रामायण में महाभारत के 
पाश्नों का कहीं भी उल्लेख नहीं है, परन्तु वनप्व का रामोपाख्यान (अध्याय 
२७३-५९३) वाल्मीकि में दी गई कथा का संक्षिप्त संस्करण है । रामचन्द्र 
से सम्बद्ध स्थान महाभारत में तीथंरूप से माने गये हैं। शंगवेरपुर" 
१ ततो गच्छेत राजेन्द्र श्रृंगवेरपुरं मदत्‌। 
यत्र तोयों महाराज ! रामो वाशरथि : पुरा ॥ 
तस्मिनू तीथं महाबाहो सर्वपापैः प्रमुच्यते ॥ 
“““वनपर्ब॑ ८६५ ।६ 


रामायण १२१ 


( सिंगरौर जि० प्रयाग ) तथा गोप्रतार” ( फैज़ाबाद में गुप्तार घाट ) 
वनपतव में तीर्थ माने गये हैं । अतः मदाभारत के वर्तान रूप प्राप्त होने 
से पहले ही रामायण अव्वान्तर अंशों के साथ प्राचीन तथा पुराना ग्रन्थ 
माना जाता था । दोनों ग्रन्थों की तुलना आगे की जायेगी। महाभारत 
को वरतमानरूप ईस्वी के आरम्भ में प्राप्त हुआ है । अतः रामायण की 
रचना इससे भी पहले ही अवश्य की गई होगी । 

रामायण का अनुशीरून उसकी रचना के समय को भल्लोभाँति प्रकट 
कर रहा है। रामायण के सम्रग्र की राजनोतिक् अवस्था का परिवष्र इत 
मद्ाकाव्य के अध्ययन से भलीभाँति मिलता है:--- 
(१ ) पाटलोपुत्र नगर की स्थापना ५०० ई० पूर्व में 
मगध नरेश अज्नातशत्रु ने की । पहले यह एक साधारण 
ग्राम था जिसका नाम बौद्धप्रन्थों में 'पाटलिप्राम' दिया गया है । अज्ञात- 
शत्रु ने विज्ञ लोगों के आक्रमण से अपनी रक्षा करने के निमित्त गंगा-सोन 
के संगम पर इस ग्राम में किला बनवाया । इनके पिता बिम्बसार की 
राजवानी राजगुद यागिरित्रत् थी। रामायण में राम शोण ओर गंगा के 
संगम से होकर जाते हैं पर पाटलिपुत्र का उल्जेख नहीं मिलता ' | इससे 
स्पष्ट है कि रामायण ५०० ई० पूर्व से पहले लिखा गया । 
ः १ गोप्रतार॑ ततों गच्ेत सरय्वास्तीर्थ भुत्तमम्‌ ॥ ७० ॥ 

यत्र रामो गतः स्वर्ग समृत्यवलवाइनः । 
देह त्यक्ववा मद्दाराज | तसय तीर्थस्य तेजलता ॥ ७१॥ 


अन्तःप्रमाण 


““वनपत भ० ८४ 
2 डिष्य 0ए0प्रँताद्रा'ए : 700॥08609 म्री80" एणए 4॥009॥/ 
]009, 0. 44. 
३२ बालकाण्ड सगे ३१ । 


१२२ आयेसंस्कृति के मुलाघार 


( २) कोसल जनपद की राजधानी रामायण में अयोध्या बतलाई 
गई है, परन्तु जैन और बौद्ध ग्रन्थों में अयोध्या को छोड़कर वद्द 'साकेत” 
नाम से ही प्रख्यात है। लूव ने अपनी राजधानी 'श्रावस्ती” में स्थिर की । 
रामायण की रचना उस समय की गईं होगी, जब अयोध्या को छोड़कर 
आवस्ती में राजधानी नहीं लाईं गई थी। बुद्ध के समय में कोशल के 
राजा प्रसेनजित्‌ 'श्रावस्ती” में ही राज्य करते थे । अंतः रामायण की रचना 
इससे पूव॑काल में हुईं । 

( ३ ) रामायण में विशाला' और मिथिला ' दो स्वतन्त्र राजतंत्र राज्य 
थे, परन्तु बुद्ध के समय में ये दोनों राज्य वैशाली राज्य के रूप में 
सम्मिलित: कर दिये गये थे। शासन पद्धति गंणतन्त्र राज्य के समान थी । 
अतः रामायण ' को बुद्ध से प्राचीन हीना चाहिए । 

(४ ) भारत का दक्षिण अंश एक बिराट्‌ जरण्यानी के रूप में 
ह १ भ्योध्या नाम नगरी तन्नासीस लोकविश्रुता । ---बाल ५।६ का 
२ आवस्तीति पुरी रम्या आविता च लवस्य च ॥ 
न*"जत्तर  १००।४ 

३ गंगा'पोर करने पर राम “विशाला' में पहुँचे। इसके राजा'का नाम 
“सुमति” था जिसने 'श्न लोगों की बड़ी अभ्यर्थना की-- गंज्ञाकूले निविष्टस्ते 
विशालां दद॒शुःपुरीम ।  “-+बाल ४५।८ श्व्वाकु के अलम्धुसा? नामक रानी में 
उत्पन्न विशाल” नामक पुत्र ने श्स नगरी को घसाया 'था। श्सी लिए यह 
“विशाला? के नाम'से विस्यात थी । ु 

द्रष्टन्य बालकाण्ड, सर्ग ४७, शोक ११-२० 

४ मिथिला में जनक वंशी नरेशों का आषिपत्य था । उस"स्ंय मिथिला 
के राजा का नाम सीरध्वम जनक था। 

"द्रव्य बाल० सर्ग ५० 


रामायण १३३ 


अंकित किया गया है जिसमें बन्द्र भालू आदि असमभ्य या अधेसम्य 
जातियाँ निवास करती थीं। आये सभ्यता के इन देशों में प्रसार होने से 
पहले की यही अवस्था थी । अतः दक्षिण भारत को श्राय बनने से पहले 
ही रामायण का निर्माण हुआ । 

( ५ ) उत्तरी भारत आय॑ अवश्य था, परन्तु बाज़्काण्ड से सिद्ध दे 
कि कोशल, अंग, कान्यकुब्न, मगध, मिथिला आदि अनेक छोटे-छोटे राज्यों 
में यद् बेटा था । यह राजनीतिक अवस्था बुद्ध-पूव भारत में ही इश्िगोचर 
होती है । 

( ६ ) सारे रामायण में केवल दो पद्यों में ही यवनों का नाम आता 
है। इसी सामान्य श्राधार पर जर्मन विद्वान डाक्टर वेबर ने सिद्ध करने 
का प्रयत्न किया था कि रामायण पर यूनानी सभ्यता का प्रभाव पड़ा है, 
पर डा० याकोबी ने इन्हें प्रक्षित्र सिर किया है । अतः यूनानी आक्रमण के 
अनन्तर ये पद्य रामायण में मिलता दिये गये होंगे । 

इन प्रमाणों के आधार पर. हम इसी निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि 
रामायण की रचना बुद्ध के जन्म से पहले ही हुईं । अर्थात्‌ रामायण को 
५०० ई० पू० से पहले की रचना मानना न्यायसंगत है । 


समीचण 


महषिं वाक््मीकि आदिकवि हैं ओर उनका रामायण आदिकाव्य 
है। कवि के सच्चे रूप को कल्पना हमने वात्सीकि से सीखी ओर महा- 
काव्य के महत्त्वको हमने रामायण से ग्रहण किया | यदि वाक्मीकि न होते, 
तो कवि के वास्तव स्वरूप और अभिराम आदर्श को हम कहाँ से सीखते ? 
और यदि उनकी प्रसन्न गग्भीर रामाग्रण हमें नहीं मिलती तो हम महा- 
काव्य के माहाक््य तथा गौरव को कैसे पहचानते ? कवि श्र काव्य के 


१३४ आय॑संस्क्ृति के मूलाधार 


विशुद्ध रूप की कसोटी है--आदिकथि का परम पावन, माननीय तथा 
सननीय आदिकाव्य रामायण । कवि का पद ऋषि के समान है। ऋषि 
का भी अथ है--द्रष्टा । वस्तुओं के विचित्र भाव, धर्म तथा तत्त्व को भली- 
भाँति अवगत करनेवाला व्यक्ति ही 'ऋषि” के महनीय पद का वाच्य है। 
कवि का भी श्रथ है क्रान्तदर्शी---'कवयः क्रान्तदर्शिन:--अ्र्थात्‌ नेश्नों के 
व्यापार से दूर रहनेवाले अतीत एवं भविष्य के पदार्थों को यथार्थ रूप से 
देखनेवाला पुण्यात्मा पुरुष | परन्तु दोनों में थोड़ा अन्तर है । वस्तु-तत्त्व 
के दशन होने से ऋषित्व की प्राप्ति हो जाती है; परन्तु जब तक वह 
अपने अनुभूत वस्तु-तत्त्व को शब्दों के द्वारा व्यक्त नहीं करता, तब तक 
वह “कवि! नहीं कहला सकता। 'कवि? की कल्पनामें 'दशेन' के साथ 
'धर्याना! का भी मनोरम सामअस्य है और इस कल्पना के जनक स्वयं 
मद्दषिं वाल्मीकि ही हैं। उन्हें वस्तुओं का निर्मल दर्शन नित्यरूप से था, 
परन्तु जब तक 'वर्णना? का उदय नहीं हुआ, तब तक उनकी कविता! 
का प्राकव्य नहीं हुआ। “मा निषाद” पद्चके उच्चारण करते ही बह्या 
स्वयं ऋषिके सामने उपस्थित हुए ओर कहने लगे--महर्षे ! तुम्हारी 
झाष चक्षु या प्रातिभ चक्षु का अब उन्मेष हो गया है। तुम भाद्कवि 
हो । भवभूति के स्मरणीय शब्दों में--- 
-ऋषे प्रबुद्धोडसि वागात्मनि ब्रह्मणि । तदू ब्र,हि रामचरितम्‌ । 
श्रव्याहतज्योतिरा्ष ते चक्षु। प्रतिमाति। आद्यःकविरसि | 
कवि के यथाथ रूपको वाल्मीकि के दृशसन्‍्त के द्वारा प्रसिद्ध समालोचक- 
शिरोमणि भटतौत ने इस पद्च में कितनी सुन्दरता से समझाया है-- 
दश्शनाद्‌ व॑र्णनाच्चाथ रूढ़ा लोके कविशुुतिः | 
तथा हि दशने खच्छे नित्येडप्यादिकवेर्मुनेः । 
नोदिता कबिता लोके यावजाता न वर्णना॥ 


समीक्षण १३५, 


संस्कृत काव्य-धारा की दिशा तो उसी अवसर पर निर्दिष्ट हो गयी, जब 
प्रेम-परायण सहचर के आकस्मिक वियोग से सन्‍्तप्त क्रोल्ची के करुण 
निनाद को सुनकर वाल्मीकि के हृदय का शोक श्लोक के रूप में छुलक 
पढ़ा था। काव्य का जीवन रस है, काव्य का आत्मा रस है--इसे 
साहित्य-संसार ने तभी सीख लिया, जब आदिकवि की आदि कविता के 
रसाझूत का उसने पान किया; बारम्बार प्रीयमाण तथा नितान्त विस्मित 
शिष्योंने श्राश्वय भरे शब्दों में इस रहस्यभूत तत्त्व को पहचाना-- 
समाक्षरैश्चतुर्भियं: पादेर्गती महषिणा। 
सो5नुव्याइरणाद्‌ भूय; शोकः श्लोकत्वमागतः ॥ 

( रामायण १।२॥४० ) 
महाक॒वि कालिदास ने भी इसी तथ्य की अभिव्यक्ति की है-- 
तामभ्यगच्छुद्‌ रुदितानुसारी कविः कुशेध्माहरणाय यातः | 
निषादविद्धाण्डज<शनोत्थ: श्लोकत्वमापद्मयत यस्य शोकः॥ 

( रघुवंश १४७० ) 

इन्हीं सूत्रों को पकड़कर आनन्दवधन ने स्पष्ट शब्दोंमे 'प्रतीयमान? 

अर्थ के सामान्यरुपेण काव्य में मुख्य होने पर भी रस को ही काब्य का 

आत्मा स्वीकार किया है-- 

काव्यस्यात्मा स एवार्थस्तथा चादिकवेः पुरा | 
क्रोश्वदन्द्रवियोगोत्थ८ शोकः कोकत्वमागतः ॥ 

( ध्वन्यालोक १॥५ ) 

आदिकवि का यह समग्र काव्य ही कविता के सच्चे रूप को प्रकट कर 

रहा है। वाल्मीकीय-रामायण मनोरम उपमाओं तथा उद्प्रेक्षाओं का एक 

विराट भव्य प्रासाद है; परन्तु उसके बाह्य भावरणों में उसका विशुद्ध 

रसमय हृदय भछी भाँति रूलक रहा है, इतने स्पष्ट रूप में कि उसकी 


१३६ आर्यसंस्क्ृति के मूल।धार 


सत्ता का परिचय हमें पद-पद पर प्राप्त होता है। रामायण का हृदय: है--- 
रस-पेशल-वर्णन ओर इस वर्णन में सर्वश्न विद्यमान है--पसमग्र-काष्यगत 
व्यापक औचित्य । महाकाव्य का प्रथम तथा भव्य निद्शन है--यही 
वाल्मीकीय-रामायण । रामायण का :ही विश्लेषण कर आलड्डारिकों ने 
“सद्दाकाव्य' का लक्षण प्रस्तुत किया है। “सर्गबन्धो महाकाष्यम! रूक्तण 
का प्रथम तथा सबसे सुन्दर लक्ष्य हे--रामायण । दुण्डी का यद्द प्रसिद्ध 
लक्षण 'रामायण” को द्वी आदर्श मानकर लिखा गया है--- 
अलंकृतमसंक्षिप्तं रसभावनिरन्तरम्‌ । 
सर्गेरनतिविस्तीणें: श्राव्यवृत्तेः सुसन्धिमिः ॥ 
सवेत्र भिन्‍नवृत्तान्तैरपेत॑ लोकरख्नम । 
काव्यं कल्पान्तरस्थायि जायेत सदलंकृति ॥ 
आनन्दवधेन ने स्पष्टतः 'करुण” को ही रामायण का मुख्य रस कहा 
है। रामायण का आरम्भ 'करुण” से होता है तथा राम के सामने सीता 
के पएथ्वी के भीतर अन्तर्थधान होने के दृश्य से रामायण का अन्त भी 'करुण' 
से ही होता है--- 
रामायणे हि करुणों रसः स्वयमादिकविना सूचित: 'शोकः कछोकत्व- 
मागतः इत्येवंवादिना। निव्यूंदश्च॒स एवं सीताइत्यन्तवियोंगपर्यन्तमेव 
स्वप्रबन्धमुपरचयता । 
( ध्वन्यालोक उद्योत, ४ प्ृ० २३७ ) 
वाल्मीकि समप्र-कवि समाज के उपजीव्य हैं--विशेषतः कालिदास 
तथा भवभूति के । इन दोनों महाकवियों ने रामायण का गाढ़ अमुशीलन 
किया था ओर इनकी कविता में हमें जो रस मिलता हे,.उ घमें रामायण 
की भक्ति कम सहायक नहीं रही है । कालिदास का श्टंगार-रस सर्वश्रेष्ठ 
माना जाता है, परन्तु उनका 'करुण” रस कम प्रभावशाल्ती. नहीं है । 
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कालिदास ने उभयविधि 'करुण” को डपस्थित कर उसे साह्लोपाज़ रूप से 
दिखलाया है। पत्नी के लिग्रे पति की करुणा का रूप हम रघुवंश के 
अज-विलाप' में पाते हैं श्रोर पति के निमित्त पत्नी की करुण परिवेदुना 
'रतिविलाप? के रूप में हमें रुलाती है। ताप से लोहा भी पिघल उठता 
है, तब कोमल हृदय मानक-चित्त सनन्‍्ताप से रूदु बन जाय--््या इस 
विषय में सन्देह के लिये स्थान है ? “अभितप्तमयो5पि मादृव भजते केव 
कथा शरीरिषु ?! कालिदास के इन करुण वर्णानों में मानव-हृदय को 
प्रभावित करने की क्षमता है, परन्तु भवभूति के उत्तरचरित में तो यह 
अपनी पराकाष्ठा को पहुँच गया है। यद्द भवभूति का द्वी काम था कि 
उन्होंने सीता के वियोग में राम को रोते देखकर पत्थर को रुलाया दे 
ओर बच्न के हृदय को भी विदीण होते दिखलाया हे--- 
“अ्रपि ग्रावा रोदित्यपि दलति वज्ञस्य हृदयम्‌ ।? 
इन करुण उक्तियों की चोट से क्षुब्ध होकर गोवधेनाचार्य ने भवभूति 
की भारती को 'भूधर की कन्या? बतलाया है। तभी तो उसके करुण- 
कऋ्रन्दन को सुनकर पत्थर का हृदय पिघल गया था। प्यारी पुत्री का रुदइन 
सुनकर किस पिता का हृदय व्रवित होकर आँसुओं के रूप में नहीं 
बह निकलेगा ? 
भवभूतेः सम्बन्धाद्‌ भूधरभूरेव भारती भाति-। 
एतत्कृतकारुण्ये किमन्यथा येदिति ग्रावा॥ 
भवभूति ने करुण को 'एको' रसः--पमुख्य रस,; अर्थात्‌ सम्रस्त रसों 
की प्रकृति माना है और' अन्य रसों को ,डसकी विकृति माता दे । “एको 
रस करुण एवं निमित्तभेदात्‌ः--हस कथन के: मुल को दें वाल्मीकि के 
अन्दर खोजना चाहिये । ह 
वाल्मीकि का यह महाकाव्य पृथ्वीतछ को विदीणं कर उम्नेवाले उस 
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विराट वट-वृक्ष के समान है, जो अपनी शीतल छाथा से भारत के समस्त 
मानवों को श्राश्रय देता हुआ भ्रकृति की विशिष्ट विभूति के समान अपना 
मस्तक ऊपर उठाए हुए खड़ा है। महाकाव्य प्रधानतया वीर-रस-प्रधान 
हुआ करते हैं, जिनमें युद्ध का घोष, विजय-दुन्दुभिका गजन तथा सैनिकों 
का तजन मानवों के हृदय में उत्लाह तथा स्फूर्ति को उत्पन्न किया करते 
हैं, परन्तु रामायण का माहात्म्य वीर-रस के प्रदशन में नहीं है । किसी 
देब-चरित्र के वर्णन में भी रामायण का गौरव नहीं है; क्योंकि महफिं 
वाल्मीकि ने जब आदश गुणों से सण्डित किसी व्यक्ति का परिचय पूछा, 
तब नारदजी ने एक मानव को ही उन अ्रनुपम गुणों का भाजन बतलाया- 
'तैयुक्तः श्रुयतां नरः |” यद्द नर-चरिन्न का ही कीतन दहै। भारतोय 
गाहंस्थ्य-जीवन का विस्तृत चित्रण रामायण का मुख्य उद्देश्य प्रतीक 
दो रद्दा है। आ्रादर्श पिता, आदर्श माता, आदर्श भाई, श्राद्श पति, आदशे 
पत्नी--आदि जितने आदर्शो”' को इस अनुपम महाकाव्य में आ्रादिकवि 
की शब्द-तूलिका ने खींचा है, वे सब ग्रहथर्म के पट पर ही चित्रित किये 
गये हैं। इतना ही क्यों, राम-रावण का वह भयानक युद्ध भी इस काव्य 
का मुख्य उद्देश्य नहीं है । वह्द तो राम-जानकी--पति-पत्नी की परस्पर 
विशुद्ध-प्रीति को पुष्ट करने का एक उपकरणमातन्न है। ओर ऐसा होना 
स्वाभाविक ही है। रामायण को भारतीय सभ्यता ने अपनी अ्रभिष्यक्ति 
के लिए प्रधान साधन बना रखा है और भारतीय सभ्यता की प्रतिष्ठा 
है-गृहस्थ-झश्रम । अतः यदि इस गाहंस्थ्य-धर्म की पूर्ण अभिव्यक्ति 
के रिये आदिकवि ने हस महाकाव्य का प्रणयन किया तो इसमें आश्चर्य 
क्या है? रामायण तो भारतीय सभ्यता का प्रतीक ठहरा, दोनों में परस्पर 
उपकार्योपकारक-भाव बना हुआ है । एक को हम दूसरी की सद्दायता से 
सममभ सकते हैं । 
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आदिकवि ने अपने काव्य-मन्दिर की पीठ पर प्रतिष्ठित किया है--- 
मर्यादा-पुरुषोत्त महामानव महाराजा रामचन्द्र को । विभिन्न विकट परि- 
स्थितियों के बीच में रहकर व्यक्ति अपने शीलके सौन्दर्य की किस प्रकार 
रक्षा कर सकता है, यह हमें वाल्मीकि ने ही सिखलाया है। यदि आदि 
कवि ने इस चरित्र का चित्रण न किया होता तो हमें मंजुल गुणों के 
सामअस्य का परिचय कहाँ से मिलता ? भारतवासी किसी मानव के आदरशे 
चरित्र को सुनने के लिये लालायित थे, वाल्मीकि ने उसी चरित्र को 
उनके सामने प्रस्तुत किया । यही कारण है कि इस काव्य की मोहकता 
कभी कम नहीं होती; इसके शब्दों में इतनी माधुरी है, चित्रों में इतनी 
चमक है कि मानव कान ओर मन इसके परिशीलन से एक साथ ही 
आप्यायित हो उठते हैं। रामायण को मैं जितनी बार पढ़ता हूँ उतनी 
ही बार उसमें नयी-नयो बात सूझती हैं । इन सरऊ परिचित शब्दों में 
इतना रस-परिपाक हुआ है कि पढ़ने वाले का चित्त आनन्द से गद्गद 
दो उठता है। सच बात तो यह हे कि रामायण के इन झअनुष्दुपों को 
पढ़कर शताब्दियों से भारत का हृदय स्पन्दित हो रहा है ओर सदेव 
होता रहेगा । 
राम के किन आदर्श गुणों के अड्डन में यह लेखनी प्रवृत्त हो ? उनकी 
कृतज्ञता का वर्णन किन शब्दों में किया जाय ? राम तो किसी तरह किये 
गये एक द्वी उपकार से सन्‍्तुष्ट हो जाते हैं; ओर अपकार चाहे कोई सैकड़ों 
ही करे, उनमें से एक का भी स्मरण उन्हें नहीं रद्वता। अपकारों को! 
भूलने वाछा हो तो ऐसा हो--- 
कथश्विदुपकारेण कृतेनैकेन तुष्यति | 
न स्मरत्यपकाराणा शतमप्यात्मवत्तया ॥ 
(गमायण २|। १। ११) 
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उनका क्रोध तथा प्रसाद दोनों ही अमोच हैं । अपने पापों के कारण 
हनन योग्य व्यक्तियों को बिना मारे वे नहीं रहते ओर अवध्य के ऊपर 
क्रोध के कारण उनकी श्रॉख भी लाल नहीं द्ोती-- 
नास्य क्रोष; प्रसादों वा निरथॉोडस्ति कदाचन | 
हन्त्येष नियमाद्‌ वध्यानवच्येषु न कुप्यति ॥ 
( रामायण २। २ | ४६ | ) 
राम का शील कितना मधुर है। वे सदा दान करते हैं; कभी दूसरे 
से प्रतिग्रह नहीं ल्लेते । वे अ्प्रिय कभी नहीं बोलते । साधारण स्थिति की 
बात नहीं, प्राण-सड्डूट उपस्थित होने की विषय दशा में भी राम इन 
नियमों का उज्ञद्धन नहीं करते । 
दरद्यान्न प्रतिगहीयान्न ब्रुयात्‌ किश्विदृप्रियम्‌ । 
अपि जीवितददेतोवा राम: सत्यपराक्रमः ॥ 
( रामायण ५। ३३ । ३६ ) 
अपने. कुटम्बियोंके प्रति उनका व्यवद्वार कितना कोमल तथा सद्दानुभूति 
पूर्ण है। सीता के प्रति रामके प्रेम का वर्णन करते समय आदिकवि ने 
मानस-तत्त्वका बड़ा ही सूक्ष्म निरीक्षण प्रस्तुत किया है । रामसीता के 
बियोग में चार कारणों से सन्‍्तप्त दो रहे हैं--सीता के प्रति उनके परि- 
ताप का कारण चतुमुंखी है । धमंशास्त्र आपत्ति में क्ली की रक्ता करने का 
उपदेश देता. है, परन्तु राम से. यद्द न द्वो खका; श्रतः वह अबला स्त्री की 
रक्षा न कर सकने के कारण कारुण्य से सन्तप्त हैं। वन में सीता रामकी 
आश्चिता थीं, परन्तु राम ने अपने आश्रित की रक्षा नहीं की; अतः आनुू- 
शंस्य--आश्ित जनों के संरक्षण स्वभाव से सन्तप्त हैं । सीता उनकी पत्नी 
सहधर्मिणी ठहरें । उनके नष्ठ होने पर उनके ( श्रीरामके ) धममे का पालन 
क्योंकर हो सकेगा, श्रतः शोक से । थे उनकी प्रिया, प्रियतमा ठदरीं, 
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परम सुख की साथिका ठहरीं। उस परम लावण्यमयी स्त्री के नाश ने उनके 
हदय में अतीत के उस आनन्दमय जीवन की मधुर स्मृति जगा दी है-- 
इस कारण प्रेम से । इन नाना भावों के कारण सीता के वियोग में राम 
सन्तप्त हो रहे हैं--- 


इयं सा यत्कृते रामश्चतुर्भिः परितप्यते । 
कारुण्येनानशंस्येन शोकेन मदनेन च॥ 
स्रीप्रणश्टेति कारुण्यादाभ्रितेत्यानशंध्यतः । 
पत्नी नष्टिति शोकेन प्रियेति मदनेन च ॥ 
( रामायण ५। १५४ | ४८-४९ ) 


लक्ष्मण के शक्ति लगने पर राम ने श्रातृप्रेम के विषय में ज्ञो उठ्वार 
निकाले हैं, उनकी समता भला किसी अ्रन्य सुशिक्षित कदलानेवाले देश 
के साहित्य में भी कभी मिल सकती है ? “यदि मनुष्य चाहे तो एक देश 
के बाद दूसरे देश में उसे विवाहयोग्य स्त्रियाँ मिल सकती हैं, प्रत्येक देश 
में मित्र भी मिल सकते हैं; परन्तु में उस देश को नहीं देखता, जहां 
सहोदर आता मिल सके । धन्य - हैं भगवान्‌ रामचन्द्र । केवल इस उत्ति: 
के अनुठेपन पर समस्त साहित्य को न्योछावर कर देने का मन होता है । 
यह सूक्ति हृदय पर कितना अधिक चोट कर रही है-- 


देशे देशे कलत्राणि देशे देशे च बान्बवाः । 
त॑ तु देशं न पश्यामि यत्र भ्राता- सहोदरः ॥| 
“रोमेंचन्द्र की शरणागत-चत्सरूताका उचरम 'इछान्त है-+अपने मायाधो 
'शत्रु के भाई को 'डसी की नगरी में आश्रय प्रदान करना । “उनके आऔदाय 
'की' मेक संवशंषध होने के धाद रावण के दाह-संस्कार' केसमय मिलती 
है । राम का कहना है कि रावण जिस प्रकार विभीषण का अंगा सफबन्धी 
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है, उसी प्रकार उनका भी है। रावण की रूत्यु के साथ-साथ उनका 
उसके प्रति वैर-भाव भी शान्त हो गया है। अब बैर लेने की क्या आवश्यकता 
रह गईं ? 

मरणान्तानि वैराणि निवृत्त नः प्रयोजनम्‌ । 

क्रियतामस्य संस्कारों ममाप्येष यथा तब ॥ 


सीता-चरित्र 


भगवती जनक-नन्दिनी के शील-सोन्द्य की ज्योत्स्ना किस व्यक्ति के 
हृदय को शीतलता तथा शान्ति नहीं प्रदान करती ? जानकी का चरित्र 
भारतीय ललना के महान्‌ आदश का प्रतीक है । रावण के बारंबार प्रार्थना 
करने पर भी सीता ने जो अवहेलना-सूचक धचन कहा है, वह भारतोय नारी 
के गौरव को सदा उद्घोषित करता रहेगा । इस निशाचर रावण से प्रेम 
करने की बात तो दूर रही, में तो इसे अपने पेर से---नहीं-नहीं, बायें पेर 
से भी नहीं छु सकती--- 
चरणेनापि सब्येन न स्पृशेयं निशाचरम । 
रावणं कि पुनरह॑ कामयेय॑ विगहितम | 
( रामायण ४ । २६ । १० ) 
रावण को मझत्यु के श्रनन्तर राम ने सीता के चरित्र की विशुद्धि को 
सामान्य जनता के सामने प्रकट करने के लिये अनेक कट वचन कहे । 
उन बचनों के उत्तर में सीता के वचन इतने मर्मस्पर्शी हैं कि आलोचकका 
हृदय आनन्दातिरेक से गठ॒द दो जाता है। सीताजी के कतिपय कथनों 
पर दृष्टि डालिये । “मनुष्य उसी वस्तु के लिये उत्तरदायों हो खकता है, 
जिसपर उसका अधिकार हो । में अपने हृदय की स्वामिनी हूँ । वह सदा 
आपके चिन्तन में निरत रहा है। ्रज्ञों पर मेरा अधिकार नहीं । वे 


सीता-चरित्र १४३ 


पराधीन ठददरे । रावण ने बलात्कार से उनका स्पशे कर छिया तो इसमें 
मेरा क्या अपराध है (-- 

मदधीनं तु यत्तन्म ह्वदयं त्वयि वर्त॑ते। 

पतधीनेषु गात्रेषु कि करिष्याम्यनीश्वरा || 

'मेरे चरित्र पर लाब्छुन लगाना कथमपि उचित नहीं है । मेरे निर्बल 

अंश को अपने पकड़कर आगे किया है, परन्तु मेरे सबल अंश को पीछे 
ढकेल दिया है। नारी का दुर्बल अंश हैं--उसका स्रीत् और उसका सबल 
अंश है--उसका पत्नीत्व तथा पातिन्नत। नर-शादूंछ ! आप मनुष्यों में 
श्रेष्ठ हैं; परन्तु क्रोध के आवेश में आपका यह कहना साधारण मनुष्यों के 
समान है । आपने मेरे स्त्रीत्त को तो दोषारोपण करने के निमित्त आगे 
किया है, परन्तु आपने इस बात पर तनिक भी ध्यान नहीं दिया कि 
बालकपन में ही आपने मेरा पाणिग्रहण किया है, आपकी में शास्रानुमोदित 
धमपत्नी हूँ । में आपकी भक्ति करती हूँ तथा मेरा स्वभाव निश्छुल और 
पवित्र है। आश्चर्य है श्राप जैसे नर-शादूंल ने मेरे स्वभाव को, भक्ति को, 
तथा पाणिग्रदणको पीछे ढकेल दिया, केवल स्त्रीव्व को आगे रखा है--- 


त्ववा तु नरशादूल | क्रोधमेवानुवर्तता । 
लघुनेव मनुष्येण स्त्रीत्ममेव पुरस्कृतम्‌॥ 
न प्रमाणीकृतः पाणिर्नलये बालेन पीडितः। 
मम भक्तिश्च शीलंच सर्वते पृष्ठतः कृतम्‌ |) 


कितनी ओजिस्वता भरी है इन सीधे-सादे निष्कपट शब्दों में । अना- 
हता भारतीय ऊूऊूना का यह हृदयोह्वार कितना हृदय-वेधक है । सुनते ही 
सहृदय मनुष्य की आँखों में सहानुभूति के आँसू छुलक पढ़ते हैं । 

राम और सीता का निर्मल चरित्र वाल्मीकि की कोमल काव्य-प्रतिमा 
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का मनोरम निदर्शन है। रामायण हमारा जातीय महाकाब्य है। यह 
भारतीय हृदय का उच्छास है। वाल्मीकि हमारे प्रतिनिधि कपि हैं । 
रामायण का जितना पठन किया जायेगा, रामचरित्रन का जितना चिन्तन 
किया जायेगा, घह उत्तना ही मद्जलप्रद होगा; क्योंकि सचमुच यह मानव- 
जीवन राम-व्शन के बिना निरथक है। 'राम-दर्शन! उभ्रय अथ में-- 
राम-कत्‌ क दृर्शन € राम के द्वारा देखा जाना ) तथा राम-कर्मक दुशन 
( राम को देखना )। राम जिसको नहीं देखते, वह छोकमें निन्दित है । 
और जो व्यक्ति राम को नहीं देखता, उसका जीवन भी निन्दित है । 
उसका अन्तःकरण उसकी स्वयं निन्‍दा करने लगता है-- 
यश्र राम॑ न पश्येत्त य॑ंच रामो न पश्यति | 
निन्दितः स भवेज्नोके स्वात्माप्येन॑ विगईते ॥ 
'शम की अनुकम्पा का डपाय है--रास का चिन्तन। इस राम- 
छरिश्र के सनन की सामग्री है--वास्मीकीय-रामायण । भगवान्‌ करे 
आदि कंवि को निर्मल रसामत-तरब्विणी प्रत्येक भारतीय के द्वार पर सुर 


तथा शान्ति को यहाती हुईं उसे मज़लमय बनाये । 
वाल्मीकेमुनिसिंहस्य कवितावनचारिणः । 


श्रण्वन रामकथानाद को न याति परां गतिम ॥ 


मंदाभारत १५४४ 
( ७ ) महाभारत 


व्यासगिरां निर्यास सार विश्वरय॒भारतं बन्दे । 
भूषणतयेव संजां यदड़िता भारती वहति। +--गोवधनाचार्स ' 


घम हार्थ च कामे च मोक्षे च भरत्॑म। 
यदिहास्ति तदन्यत्र यन्नेहार्ति न तत्‌ ऋचित्‌॥ महाभारत । 


रामायण तथा महाभारत इमारे जातीय इतिहास हैं। भारतीय 
सभ्यता का भव्य रूप इन ग्रन्थों में ज्ञिस प्रकार से फूट निकलता है बैसा 
अन्यत्र नहीं । कोरवों और पाण्डवों का इतिहास वर्णन ही इस ग्रन्थ का 
उद्देश्य नहीं है, अपितु हमारे हिन्दू-धर्म का विस्तृत एवं 
पूर्ण चित्रण यहाँ उपलब्ध होता है। महाभारत का 
शान्तिपव जीवन की समस्याओ्रों को सुलूकाने का कार्य हजारों वर्षो से 
करता श्रा रहा है | इसीलिए इस इतिद्दास-ग्रन्थ को हम अपना धर्मग्रन्थ 
मानते आये हैं जिसका पठन-पाठन, श्रवण-मनन, सब प्रकार से हमारा 
कल्याणकारक है | सांस्कृतिक गल्य भी इस ग्रन्थ का नितान्त अधिक 
है। सच तो यह है कि केवल इसी ग्रन्थ के अध्ययन से हम अपनी 
संस्कृति के स्वरूप से परिचय पा सकते हैं। भारतीय सादित्य का 
सर्वेश्नेष्ठ ग्रन्थ 'भगवद्गीता”' इसी महाभारत वा एक अंग है। इसके 
अतिरिक्त 'विष्णुसहस्ननाम', 'अनुगीता”, 'भीष्मस्तवराज', गजन्द्रमोक्ष' 
जैसे आध्यात्मिक तथा भक्ति पूर्ण ग्रन्थ यहीं से उद्धृत किये गये हैं। 
इन्हीं पाँच ग्न्थों को 'पशञ्चरल' के नाम से पुकारते हैं। इन्हीं गुणों 
के कारण महाभारत” पश्चम वेद के नाम से विख्यात है। वाल्मीकि के 


समान व्यास जी भी संस्कृत के कवियों के लिये उपजीव्य हैं। महाभारत 
१० 


महत्त्व 
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के उपाख्यानों का अवलूम्बन कर ही कालान्तर में हमारे कवियों ने काव्य, 
नाटक ,गद्य, पथ, चम्पू, कथा, श्राख्यायिका नानाप्रकार के साहित्य सृष्टि 
की है। इतना ही क्यों, जावा सुमात्रा के साहित्य में भी महाभारत विद्य- 
मान है । वहाँ के लोग भी महाभारत के कथानक से उसी प्रकार शिक्षा 
ग्रहण करते हैं तथा पाण्डव-चरिनत्र अभिनय कर उसी प्रकार अपना 
मनोरअ्षन करते हैं जिस प्रकार यहाँ के लोग । मद्दाभारत इतना विशाल 
है कि व्यास जी का यह कथन स्वथा सत्य प्रतीत होता हे---इस ग्रन्थ 
में जो कुछ है वह अन्यत्र है, परन्तु जो कुछ इसमें नहीं है वह अन्यत्र 
कहीं भी नहीं है ।! प्राचीन राजनीति जानने के लिए हमें इसी ग्रन्थ की 
शरण लेनी पड़ती है। विदुरनीति जिसमें आचार तथा छोक-ब्यवहार के 
नियमों का सुन्दर निरूपण हैं महाभारत का ही एक अंश है । इस प्रकार 
ऐतिहासिक, धार्मिक, राजनीतिक श्रादि अनेक दृष्टियों से महाभारत एक 
गोरवपूर्ण ग्रन्थ है । 

आजकल महाभारत में एक छाख 'छोक मिलते हैं इसलिए इसे 'शत- 
साहस्नी संहिता' कहते हैं। इसका यह स्वरूप कम से कम डेढ़ हजार 
वर्ष से अ्रवश्य है क्योंकि गुप्तालीन एक शिलालेख में यद्द शतसाहस््री? 
संहिता के नाम से उल्लिखित हुआ है। विद्वानों का 
कहना है कि महाभारत का यह रूप अनेक शताब्दियों 
में विकसित हुआ है। बहुत प्राचीन काल से अनेक गाथाएँ तथा आख्यान 
इस देश में प्रचलित थे जिनमें कोरवों तथा पाण्डवों की वीरता का वर्णन 
किया गया था। अथवंबेद में परीक्षित का आख्यान उपलब्ध होता 
है। अन्‍य वैदिक ग्रन्थों में यत्रतन्न महाभारत के घीर पुरुषों की बातें 
उल्चिखित मिलती हैं। इन्हीं सब गाथाओं तथा आख्यानों को एकत्र 
कर महर्षि वेदब्यास ने साहित्य का रूप दिया और वही आजकल का 


विकास 
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सुप्रसिद्ध॒ मद्राभारत है। इसके विकास के तीन क्रमिक स्वरूप माने 
जाते हैं--( $ ) जय (२) भारत (३ ) महाभारत । इस ग्रंथ का 
मौलिक रूप 'जय' नाम से प्रसिद्ध था। ग्रंथ के आरम्भ में नारायण*, 
नर, सरस्वती देवी को नमस्कार कर जिस “जय” नामक ग्रन्थ के पठन 
का विधान है वह “महाभारत” का मूल प्रतीत होता है। वहीं स्वयं 
लिखा हुआ है कि इसका प्राचीन नाम जय था) । पाण्डवों के विजय 
वर्णन के कारण ही इस ग्रन्थ का ऐसा नामकरण किया गया प्रतीत 
होता है । 

(२ ) भारत--दूसरी अवस्था में इसका नाम भारत” पड़ा। 
इसमें उपाख्यानों का समावेश नहीं था । केवल युद्ध का विस्तृत वर्णन ही 
प्रधान विषय था । इसी भारत को वेशम्पायन ने पढ़कर जनमेजय को 
सुनाया था) । 

( हे ) महाभारत-इय ग्रन्थ का यहीं अन्तिम रूप है। इसमें एक 
लाख श्लोक बतलाये जाते हैं। यह श्लोक संख्या अठारह 'पर्त्रो' की ही 
नहीं है, किंतु 'हरिवंश” के मिलाने से ही एक लाख तक पहुँचता दे । यह 
विकसित रूप भी बढ़ा प्राचीन हे। विक्रम से लगभग पाँच सो व 
पूर्व विरचित आरश्वलकायन गृह्यसूत्र में भारत” के साथ महाभारत” का नाम 
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१ नारायण नमस्कृत्य नर चेव नरोत्तमम्‌। 
देवीं सरस्वती चैव ततो जयमुदोरयेव ॥ 
महाभारत--मंगल-छोक । 
३ “जय नामेतिद्ासोइयम्‌ ! 
३ चतुर्विशतिसाइस्नीं चक्रे भारतसंद्दिताम्‌ । 


उपाख्यानैर्बिना तावत भारतं प्रोच्यते बुषेः ॥ 
० महाभारत । 
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निर्दिशट ह। अतः यह रूप भी दो हजार वर्ष से पुराना ही प्रतीत होता! 
है| इस पअन्थ के दो प्रधान पाठ-सम्प्रदाय हैं; एक उत्तर भारत का दूसरा 
दक्षिण भारत का । दोनों की श्लोक संख्या, अध्यायों के क्रम, आख्यानों 
का सन्निवेश--आदि विषयों में महान अंतर है । मूल महाभारत की 
खोज बहुत दिनों से हो रही है। आरुकल भण्डारकर ओरियण्टल रिसचे 
इन्स्टोीट्यूट पूना से एक संस्करण निकल रहा है जिसमें इस ग्रंथ के विशुद्ध 
रूप को निश्चित्‌ करने का उद्योग है । 

इस भमद्दाभारत की रचना कब हुई ? इस प्रश्न का उत्तर विद्वानों 
की राय में भिन्न-भिन्न ह । निम्नलिखित प्रमाणों से इस ग्रंथ का समय 
निरूपण किया जा सकता है;--- 

( के ) ४४५ ईं० ( ५०२ वि० )के एक शिलालेख में महाभारत 
का निर्देश इस प्रकार ह--'शतंसाहस्र यां संहितायां 
बेदव्यासेनोक्तम' । इससे प्रतीत होता है कि इससे 
कम से कम २०० वष पहले इसका अस्तित्व अवश्य होगा । 

( ख ) कनिप्क के सभापणिडत अश्वकोप ने व्द्ञसूची” उपनिपद्‌ में 
हरिवंश के शोक तथा स्वयं महाभारत के भी कुछ ऋछोक उद्धृत किये 
हैं। । अश्वघोष का समय ई० सन्‌ की प्रथम शताब्दी हैं। अतः उस 
समय यह ग्रंथ हरिवंश के साथ लक्षःछोकाव्मक था, इसमें किसी को सन्देह 
नहीं हो सकता । 

( ग ) आश्वलायन ग्ल्यसूत्र ( ३४४४ ) में 'भारत” तथा 'महा- 
भारत' का पृथक पए्थक उल्लेख किया गया है । 
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१ सप्तव्याध्या दशार्णेषु म्गाः कालब्जरे गिरो 
२ सुमन्तुजैमिनिवैशम्पा यनपैल सुन्नभाष्यभा रतमद्दाभारतधर्मा चार्या : --- 
झाश्वलायन गृह्म ०, अध्याय हे ख़ण्क ४ । 


रचना काल 
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(घ ) बीधायन के गुद्यसूत्र में (विष्णु सहघताम' का स्प४ उल्लेख 
ह तथा भगवर॒गाता का एक श्ठोक प्रवाग रूय से उद्॒य॒त फ्िया गया 
द्0 । इन दोनों ग्न्थकारों की स्थिते ईंश्यो के लगा यार सो वर्ष 
पहले मानी जाती है। ये दोनों म्न्थ हार सडासारत के विख्तर रूप से 
परिचित हैं। गीता को भगवान्‌ के बचत झप से जञातो |४ं। ययाति के 


ै+ 


४-१ 


उपाख्यान का निर्देश करते हैं। अतः स्पष्ट है कि मूल महाभारत का 
रचना इससे ( ४०१ ई० पू० ) कम से कम दो सां वष पूछ अवश्य 
हुई होगी। महाभारत बुद्ध के पहले को रचना है। परन्तु 
वरततमान रूय उसे बुद्ध के पीछे प्राप्त हुआ, यही मानना न्याव-संगव ४ । 
महाभारत के खण्डों को पर्व कहते हैं | ये संख्या में अठारह है '१) 
आदि (२) सभा (३) वन (७ विराट (७) उद्योग (३) भीष्म (9) दराण 
(८)कर्ण (६) शल्य (१०) सोघिक (११) खा (१२) शान्ति (१३) अनु गा सन 
(१४) अश्वमेघ (१७५) आश्रमवासी (१६) पासल 
(१७) महाप्रस्थानिक (१८) स्वर्गारोहण । आदि पब में 
चन्द्रवंश का विस्तृत इतिहास तथा कोरव पाण्डवों की उत्पत्ति का वर्शन 
है । सभा पं में है यतक्रीड़ा, वन पर्व में पाण्डवों का वनवास, विरादू 
पे में पाण्डवों का अज्ञातवास, उद्योग पत्र में श्रीकृष्ण का दूत बन कर 
कौरवों की सभा में जाना तथा शान्ति का उद्योग करना, भोष्म पव में 
अजु न को गीता का उपदेश, युद्धू का आरम्भ, भीष्म का युद्ध ओर शरशय्या 


विषय 





१ देशाभावे द्वव्याभावे सावारणे कुर्यातव मनसा वाचबेतू शवति 
लतदाह भगवानू-- 
पत्र पुष्प॑ फल तोय॑ यो मे भक्तया प्रयच्छात । 


तदह भक्तयुपह्तगश्नामि प्रयतात्मन: ॥ 
* ( गीता ६।२६ ) 
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पर पढ़ना; द्वोण पर्व में अभिमन्यु-वध, द्वोणाचाय का युद्ध और वध; करो 
पर्व में कर्ण का युद्ध ओर वध, शदप पद में शल्य की अ्रध्यक्षता में लड़ाई 
और अन्त में वध, सौप्तिक पव में वन में पाण्डवों के सोये हुए पुन्नों का रात 
में अश्वत्थामा द्वारा वध, स्त्री पर्व में स्त्रियों का विछाप; शान्ति पव में 
भीष्मपितामह का युचिष्ठिर को मोक्ष धर्म का उपदेश, अनुशासन पच में 
धर्म तथा नीति की कथाएँ, अश्वमेध में युधिष्ठिर का अश्वमेघ यज्ञ करना, 
आ्राश्रमवासी पद में ध॒तराष्ट्र गान्‍न्धारी आदि का वानप्रस्थ आश्रम में प्रवेश 
करना, मौसल पच में यादवों का मूसल के द्वारा नाश, महाप्रस्थानिक 
पं में पाण्डवों की हिमालय-यात्रा तथा स्वर्गारोहण पव में पाण्डवों का 
श्वर्ग में जाना वर्णित हे । ु 

इसके अतिरिक्त महाभारत में अनेक रोचक तथा शिक्षाप्रद डउपाख्यान 

भी है जिनमें निश्नलिखित आख्यान विशेष प्रसिद्ध हैं--. 
? शकुन्तलोपाख्यान--यह डपाख्यान महाभारत के 
आदि पर्व में हैं जिसमें दुष्यन्त ओर शकुन्तला को 
मनोहर कथा है । मद्दाकवि कालिदास के 'शाकुन्तछ”ः नाटक का आधार 
यही श्राख्यान है । 

(२) मत्स्योप/ख्यान--यहद्द वन पर्व में है। इसमें मत्स्यावतार की 
कथा है जिसमें प्रलय उपस्थित होने पर मत्स्य के द्वारा मनु के बचाये 
जाने का विवरण है| यह कथा “शतपथ' ब्राह्मण में भी उपलब्ध होती 
है, तथा भारत से भिन्न देशों के इतिहास में भी इसका उल्लेख 
मिलता है। 

(३) रामोपर्यान--यह भी कथा वनपव में हे। वाल्मीकीय 
रामाय्ण की कथा का यद्द संक्षेपमात्र है। वाल्मीकि ने बालक्राण्ड में 
गड्जाव्तरण की जो कथा लिखी है, वह भी यहाँ उपलब्ध होती है । 


उपाख्यान 


महा भारत १५१ 


इससे स्पष्ट है कि वाल्मीकीय रामायण महाभारत से पहले लिखा गया । 

(9) शिवि उपाख्यान--यह सुप्रसिद्ध कथानक वनपवव में ही है 
ह्लिसमें उशीनर के राजा शिवि ने अपना प्राण देकर शरण में आये हुए 
कपोत की रक्षा बाज्न से की थी। यह कथा जातकों में भी आती है। 

(५) सावित्री उपाख्यान--भारतीय छूलनाओं के लिए आदर्श रूप 
सावित्री की कथा वनपव्व में मिलती है। महाराज ग्युमत्सेन के पुत्र 
सत्यवान्‌ तथा साविन्नी का उपाख्यान पातित्रत धर्म की पराकाष्ठा है । ऐसी 
सुन्दर कथा शायद्‌ ही किसी अन्य साहित्य में प्राप्त हो । 

(६) नलोपाख्यान--राजा नर और दमयन्ती की कमनीय कथा 
इसी पव में मिलती है। श्रीहृ्ष के 'नेषधचरित” महाकाव्य का यही 
आधार भूत है । 

हरिवंश महाभारत का ही अंश समझा जाता है। इसमें सोलह 
हजार शोक हैं जिनमें यादवों की कथा बड़े विस्तार के साथ दी गई हैं । 
इसमें तीन पर्व हैं-- ( १ ' हरिवंशपवे - जिसमें कृष्ण के पूर्वजों का वर्णन 
हे ( २) विष्णुपवं--जिसमें कृष्ण की लीछा का बड़े विस्तार के साथ 
वर्णन किया गया है (३ ) भविष्यपवं--जिसमें कलियुग के प्रभाव का 
कथन है । 

संस्कृत साहित्य में आदिकवि वाल्मीकि के अनन्तर महर्षि व्यास ही 
से श्रेष्ठ कवि हुए । इनके लिखित काव्य आर काध्य? के नाम से प्रसिद्ध 
हैं। पिछुली शताब्दियों में संस्कृत साहित्य की जो उन्नति हुईं, जिन 

के काव्य-नाटकों की रचना की गई उसमें इन दो ग्रन्थों 

का प्रभाव मुख्य है। महाकवि कालिदास ने रघुवंश 
में इन कवियों की ओर बड़े आदर के शब्दों में सल्लेत किया है । 
ब्यास की प्रतिभा की परिचायक यही घटना है कि युद्धों के वर्णन में 


श्प्र अयसंस्वृति के मूलाघार 
हीं भा पुनर्राक्त न्टोीं दीख पदुती | व्यास जी का अ्भिप्राय महाभारत 
ल्ख्कर केब्ल र,.्यों का वर्णन नहीं है, अपितु इस भोतिक जीवन की 
>सारता दिखला कर प्राणियां को मोक्ष के लिये उत्सुक बनाना है । 
इरा लय महाभारत का मुस्य रस शानत् &१। दीर तो अड्डी भूत हैं । 
इसमें प्राकृतक वर्णन नितान्त अन॒ठे तथा नवीनता-पूर्ण हैं । व्यास जी 
वी यह कृत मद्दाकाब्य न होकर इतिहास कटद्दी जाती है क्योंकि वह हमारे 
3.दरणीय दारों की पुणयमयी गाथा है । यह वह धामिक ग्रन्थ है जिससे 
प््थक ऋणा का मनुप्य अपने जीवन के सुधार को सामग्री प्राप्त कर 
सव ता है। राजनीति वा तो यह सवंस्व ही है । राजा ओर प्रजा के प्थक्‌ 
पृथक्‌ कतप्यां तथा अ्रधिकारों का समु चत नणुंन इसकी महती विशेषता 
है । वाल्माक के साथ-साथ व्यास से भी हमारे कवियों को काव्यसृष्टि के 
ल्‍िये प्रेरणा तथा स्पूरति मिल्ती आई ह आर आगे भी मिलेगी | भगवद्‌- 
गीता की महना का प्रदर्शन करना अनावश्यक है । कर्म-ज्ञान ओर भक्ति 
का जैसा रूब्जुल समन्दय गीता में किया गया ह वसा अन्यत्र अप्राप्य है। 
व्यास जी का कथन है 'क इस आख्यान को बिना जाने हुए जो पुरुष अड्ज 
तथा उपनिषदों को भले जाने, वह कभी विचक्षण नहीं कहा जा सकता '* 
बर्योकि यह महाभारत एक साथ ही अथशाख्त्र, धमशास्त्र तथा कामशास्त्र 
१ महाभारतेडपि शास्त्रकाव्यरूपच्छायानवयिनि वृष्णिपाए्डवरविरसावसान --- 
दैमनरयदायिनी समा प्रमुपन्ध्निता मद्यामुनिना वैराग्य-जनन्तात्पर्यप्रधान्येन 
स्वप्रबन्धरय दश्यता मोक्ष-लछ७०: पुरुषा५: शा-तो रसश्च मुख्यतया सूचितः । 
“--व्वन्यालोक ४ उद्योत । 
२ यो विद्याच्तुरो वेदान्साज्लोपनिषदों द्विज: । 


चाख्यानभिदं विद्यान्नेब स स्याद्विचक्षण: ॥८२॥ 
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डे 


है! । जिसने इस आख्यान का रसमय श्रवण क्रिया है उसे अन्य कथानकों 
में किसी प्रकार का रस नहीं मिलता, ठीक उसी प्रकार, जैसे कोकिल की 
मधुर कूक के आगे कौोए की बोली नितान्त रूखी प्रतीत होती है । 
महाभारत का प्रशंसा में व्यास न स्वयं इसे समस्त कविजनों के लिए 
उपजीव्य बतलाया 6 । इस ग्रन्थ के अभ्यास से कवियों की बुद्धि में स्फूति 
उत्पन्नहोती है। व्यास जी का यह कथन अक्तरशः सत्य ह। बाद के कवि- 
जनों ने सचमुच महाभारत से बहुत कुछु लिया है :-- 


इतिहासोक्षमादस्माज्जायन्ते कवि-बुद्धयः । 
पञ्चभ्य इब भूतेम्यों लोकसंविधयस्त्रयः ॥ 
>< >< 04 
इदं॑ कविवरे; सर्वशख्यानमुपजीव्यते । 
उदयप्रेप्सुमिक्रत्थेरमिजात इवेश्वरः || 
महाभारत का प्रधान उच्श्य संसार की अनितव्यता दिखलाकर मोक्त 
का प्रतिपादन करना है । महाभारत के पात्रों में एक विचित्र सजीवता 
भरी हुई है । सब अपने अपने ढंग से निराले पात्र हैं। परन्तु धमंराज 
में जो धार्मिकता दिखाई पड़ती है वह एक अद्भुत वस्तु है। मद्दाभारत 
अदा से धमंशार्त्र के रूप में ही ग्रहीत होता आया है भ्रोर वस्तुतः वह 
ड » धर्म का ही प्रतिपादक ग्रन्थ । व्यास ने अपना सन्देश मनुष्यों के 





१ अर्थशास्रमिदं प्रोक्त पमशासत्रमिर्द मदृत्‌। 
कामशास्रमिद ॒प्रोक्त व्यासेनामितबुद्धिना ॥5५१॥ 
२ अुत्वा त्विदमुपाख्यानं श्राव्यमन्यन्न रोचते। 
पुंस्कोी किल गिर श्रुत्वा रूचा ध्वाक्षस्य वागिव ॥८४॥ 
मद्धाभारत आदिपव श्रध्याय २ 
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लिए इस सुन्दर श्छोक में निबद्धू कर दिया है? । यदि मनुष्य सच्चा सुख 
का अभिलाषी है तो उसका परम कतंव्य धर्म का सेवन है। इसी धमे 
से अर्थ ओर काम दोनों सिद्धू हो जाते हैं। मद्दाभारत का वास्तविक 
संदेश यही है । 
( ५ ) तुलना 

रामायण ओर महाभारत की तुलना करने से अनेक आ्रावश्यक तथ्यों 
का पता श्लतता है। मुख्य तुलना दो विषयों में की जा सकती है । प्रथम 
तो उनके व्णनीय विषय को लेकर ओर दूसरा उनके रचना काल को लेकर । 
रामायण आदिकाव्य माना जाता है, और महाभारत 
इतिहास गिना जाता है। इस साम्प्रदायिक भेद का 
यह अ्रभििप्राय है कि रामम्यण में काव्यगत चमत्कार 
महत्त्व की वस्तु है। महाभारत में प्राचीनकाल के अनेक प्रसिद्ध राजाओं 
के इतिवृत्त का वर्णन करना ही ग्रंथकार का उद्देश्य है। इसीलिए रामा- 
यण में राम-रावण युद्ध की घटना ही सर्वतोभावेन मुख्य है। श्रन्य छोटे 
मोटे कथानक भी हैं, परन्तु वे प्रधान वृत्त को पुष्ट करने के लिए ही 
रचित हैं। उधर महाभारत में प्रधान घटना कौरवों तथा पाण्डवों का 
युद्ध है, पर इसके साथ साथ प्राचीन काल को अनेक कथायें अ्रवान्तर रूप 
से दी हुईं हैं जो मुख्य घटना से कम महत्त्व नहीं रखतीं । 

दोनों का भौगोलिक विस्तार भिन्न भिन्न है। रामायण में जिस 
भारतवर्ष की चर्चा है उसकी दक्षिणी सीमा विन्ध्य और दण्डक है, पूर्वी 
सीमा विदेह है तथा पश्चिमी सीमा सुराष्ट्र है । परन्तु महाभारत के समय 

१ छध्व॑बाहुविरीन्येष, न च कश्चित्‌ श्रणीति मे तर. श 

धर्मादथश्च कामश्च, स॒किमर्थ न सेव्यते ॥ 
मद्दाभारत । 


स्वरूपत: 
तुलना 
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आार्य्यावतं का विशेष विस्तार दीख पढ़ता है। पूर्वी सीमा गड्डा-सागर का 
सक्षम है, दक्षिण में चोल तथा मालावार प्रांतों की सत्ता है । इतना ही 
नहीं, लड्डू के भी अ्रधिपति उपहार लेकर युधिष्ठिर के राजसूय में 
उपस्थित होते हैं । 
दोनों के स्वरूप में भी पर्याप्त अंतर है। रामायण में एक ही कवि 
की कोमल लेखनी ने अपना चमत्कार दिखलाया है| कविता में समरसता 
है, शब्द और अर्थ का मझ्लुल सामअ्स्य है जिससे यह स्पष्ट है कि 
इसके रचना का श्रेय किसी एक दी व्यक्ति को है। परंतु महाभारत के 
विषय में ऐसा नहीं कहा जा सकता । वह तो अनेक शताब्दियों के 
साहित्यिक प्रयासों का फल है। धीरे-धीरे अपने अ्रल्पकलेवर से बढ़ता हुआ 
वह लक्षश्लोक विशालकाय ग्रंथ के रूप में श्रा गया है। रामायण के लेखक 
को चर्चा कहीं नहीं है, प्रत्युत लव तथा कुश के उसके गाये जाने की बात 
से हम परिच्ति ह१। परन्तु महाभारत लिपिबद्ध किया गया ग्न्थरल्न है, 
जिसके प्रथम लिपिबद्ध करने का श्रेय स्वयं गणेशज्ली को प्राप्त है। 
व्यासजी बोलते जाते थे ओर गणेशजी उसे लिखते जाते थे । 
रामायण और महाभारत में किसकी रचना पहले हुई ? यह भी एक 
विचारणीय प्रश्न है । गत शताब्दी के प्रसिद्ध जमेन विद्वान डाक्टर वेबरने 
पहले पहल यह कहना प्रारम्भ किया था कि रामायण को अपेक्षा महाभारत 
की रचना पहले हुईं थी। रामायण में सुन्दर पद- 
विन्यास तथा सुबोध रचना को वे अर्वांचीनता का परि- 
चायक मानते थे । भारत के भी कतिपय विद्वानों ने भी 


इसी मत की घोषणा की, परन्तु भारतीय की परम्परा उक्त मत के अत्यन्त 


रचना-काल 
की तुलना 








१ ऋषीणां च द्विजातीनां साधूनां च समागमे । 
यथोपदेशं तत्त्वज्ौं जगतुस्तों समाहितो ॥१३॥ . +--जालकारणड, ४ सर्ग 
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क्र खो 


विरुद्ध है। वाल्मीकि आदि कवि हैं और महाभारत के रचयिता व्यास 
उनके पश्चाद्र्ती द्वितीय कवि हैं। युग के हिसाब से भी अन्तर 
पड़ता है | वाल्मीकि त्रेता युग में होने वाले रामचन्द्र के समकालिक हैं 
और व्यास द्वावर युग से उत्पन्न होने वाले पाण्डवों के समसामग्रिक हैं। 
इतना ही नहीं, दोनों ग्रन्थों के अनुशीलन से स्पष्ट पता चलता हैं कि काल- 
क्रम में वाल्मीकि-रामायण महाभारत से पहले की रचना है . इसके पोषक 
प्रमाण मुख्यः नीचे दिये जाते हैं--- 

(१ महाभारत के पात्रों के चरित में तथा घटनाओं में व्यावहारिकता 
का पुट है। जुआ खेलना, स्पेल में हार जाना, राज्य का न मिलना और 
उसके लिये यद्धू करना आदि घटनाएँ व्यवहार तथा विश्वास के क्षेत्र से 
बाहर नहीं है । पर रामायण में ऐसी घटनाएँ हं जिन पर साधारण 
मनुष्य अपना विश्वास नहीं- जमाता । सन्‍्तान के लिये पुत्रेष्टि याग करना, 
रीछ ओर बानरों की सहायता से लड़ना, समुद्र के ऊपर पत्थर का विराट 
पुल बॉथना, रावछ का दस सिर होना आदि घटनाएं म/नव संस्कृति की 
उस प्राथमिक दशा की ओर सड्लेत करती हैं जब आश्चयंजनक घटनाओं 
में विश्वास करना कोई अस्वाभाविक बात न थी । 

' २ ) रामायण में आय॑ सभ्यता अपने विशुद्धरूप में चित्रित की 
गई है। उसमें स्लेच्छीं का जो सभ्भवतः भिन्न धर्म तथा संध्कृति के श्रनु- 
यायी थे, तनिक भी सम्पक नहीं दीख पड़ता । परन्तु महाभारत में स्लेच्छों 
का सम्पर्क पर्याप्त रूप से विद्यमान है। दुर्योधन को आज्ञा से जिस पुरो- 
चन नामक मन्त्री ने छा (लाक्षा) के घर को बनाया था वह म्ल्ेच्छु था। 
महाभारत के युद्ध में दोनों ओर से लड़ने वाले अनेक म्लच्छु राजाओं के 
भी नाम मिलते हैं। हतना ही नहीं, विद्वान लोग म्लेच्छीं की भाषा से भी 
परिचित थे । विदुर ने इसी स्लेच्छु भाषा में युविष्टिर को लाख के घर की 
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घटना की सूचना पहले ही सभा में दे रखी थी । उरू भाषा का प्रयोग 
इसी लिये किया गया कि अन्य सभासद इस बात को समर न स-5।' 

(३) भौगोलिक हाष्टि से विचार करने पर भी महाभारत पी डे लिखा 
गया मालूम होता है। रामायण का रचना के समय में दक्षिण भारत में 
ग्रनाय जंगली जातियों का ही निवास था। श्रार्यों की सभ्यता विन्ध्य 
पंत तक ही सीमित थी । परन्तु महाभारत के समय में दक्षिण भारत 
राजनीतिक दृष्टि से व्यवस्थित, सुशासित तथा सभ्य दीख पड़ता है । 
भीष्मपव्व में दक्षिण भारत के राजाओं के प्रतिनिश्रि राजसू यज्ञ में उप- 
हार लेकर उपस्थित होते हैं। दक्षिण भारत का यह राजनीतिक 7 रेवलन 
सूचित करता है कि महाभारत की रचन। पीछे हुई । 

( ४ ) महाभारत युद्ध में युद्धकला की विशेष उन्नति दिखाई पड़ती 
है। द्रौपदी के स्वयम्वर में सीतास्वयम्वर के समान केवल एक धनुप को 
तोड़ देना ही वीरत्व का मानदण्ड नहीं है, प्रत्युत एक विशिष्ट प्रकार से 
ल्क्ष्य-मेद करना वीरता की कसोटी है । हूुंकायुद्ध में योद्धागण परस्पर 
केवल पत्थरों और बृक्षों से प्रहार करते हैं परंतु महाभारत युद्ध में सेनिक 
ल्लोग विशिष्ट सनापति की देख-रेख में छड़ते 8 । व्यूह को रचना इस 
युद्ध की महती विशेषता है जिसमें अल्पसंख्यक सैनिक बहुसंख्यक सेन। के 
आक्रमण को रोकने में समर्थ होते डें। युद्धक्ता का यह महाभारत-काछी 
विकास इस बात को प्रमाणित कर रहा हैँ कि महाभारत बाद की रचना है । 


१ इस भाषा का उल्लेख निम्नलिखित शोक में किया गया है--जिसके 








अर्थ को समभने के लिये नीलकण्ठ को टीका देखनी आवश्यक हैः -- 
प्राशइः आश्वप्रलापज्ञ: प्रलापशमिद॑ वचः । 


प्राश॑ प्राज्नः प्रलापक्ञ: प्रलापज् वचो5इबवीत्‌ ॥ 
आदिपव-१४४, भर २० 


श्भ्र्८ . आय॑त्॑स्कृति के मूलाधार 


(५ ) दोनों को सामाजिक दशा में विशेष अंतर है। रामायण का 
समाज आदरशवाद पर प्रतिष्ठित है। पिता कुटुम्ब्र का नेता तथा पोषक 
है। राम आदर्श पुत्र हैं, भरत अआतृत्व के गुणों के आगार हैं, सुम्रीव 
मित्रता की कसोटी हैं। उचर मद्राभारत की सामाजिक दशा में आइशवाद 
के लिए स्थान नहीं है । भरत के समान भीम पितृतुल्य अपने जेठे भाई 
के आदेश का पालन करना अपना कर्तव्य नहीं मानते । यदि धमराज 
संधि करने के इच्छुक हैं, तो वे उनका घोर विरोध करने पर तुले हैं । 
विजय की सिद्धि के लिए चोरी करना या असत्य भाषण किसी प्रकार का 
पाप नहीं माना जाता था । 

( ६ ) रामायण में नेतिक भावना अपने ऊँचे आदश पर प्रतिष्ठित 
है, परंतु महाभारत में यह भावना द्वास को पाकर नीचे खिसकने लगी 
है। मेथिली तथा द्रोपदी के चरित्र की तुलना इसे स्पष्ट करती है । सुंदर- 
काण्ड में हनुमान सीता को अपनी पीठ पर बैठाकर राम के पास ले चलने 
का प्रस्ताव करते हैं, परन्तु सीता परपुरुष के शरीर का स्पश नहीं कर 
सकती हैं। अतः वह इसे तिरस्कृत कर देती हैं। रावण वध के श्रनन्तर 
सीता कठिन अग्निपरीक्षा में तप होकर अपने पावन चरित्र को सिद्ध करती 
हैं। मद्दाभारत की द्वोपदी काम्यक बन में जयद्वथ के द्वारा हरण की जाती 
हे परन्तु उसका पुनर्म्नहण बिना किसी रोक टोक के धीरे से कर लिया जाता है। 

( ७ ) रामायण में महाभारत की घटनाओं तथा पात्रों का उल्लेख तक 
नहीं है, परन्तु महाभारत रामायण की कथा तथा पात्रों से पूरी .तरद्द परि- 
चित है। वनपवव के तीथ-यात्ना प्रसंग में “श्गवेरपुर" ( प्रयाग जिल्ने का 
सिंगरामऊ ) तथा गोप्रतार* ( फैजाबाद में सरयू का गुफ्तार घाट ) तीर्थ 


१ बनपवे ८५॥६५ 
२ म० भा० वनपवे ८५७० । 
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में गिने गये हैं, क्योंकि पहले स्थान पर राम ने गंगा पार किया और 
दूसरे पर वे अपनी प्रजाओं के साथ भूलोक से स्वर्ग में चल्ने गये । वन- 
पर्व के १९ अध्यायों में ( अ० २७३-९३ ) रामोपाख्यान पव है जिसमें 
रामचन्द्र की कथा विस्तार से व्ित हे । इस उपाख्यान में बाल्मीकीय 
रामायण के शछोक ज्यों के त्यों रखे गये हैं। उपमायें तथा कल्पनायें 
वाल्मीकि से ली गई हैं। 

रामायण के छछोकों की समता केवल रामोपाख्यान में द्दी उपलब्ध 
नहीं होती, प्रत्युत महाभारत के श्रन्य पर्वों में भी यह समता तथा निर्देश 
नितान्त सुस्पष्ट है। उदाहरणार्थ मायासीता के मारते समय इन्द्रजीत ने 
हनुमानजी से जो वचन कहे थे, वे ही वचन द्रोणपर्व में भी अ्रक्षरशः 
प्राप्त होते हैं । 

न हन्तव्याः स्रिय इति यद्‌ ब्रवीषि प्रवंगम । 

पीडाकरममित्राणां यज्च॒कतेब्यमेव तत्‌॥. ।-युद्ध ८१।२८ 

अपि चाय॑ पुरा गीतः श्लोको वाल्मीकिना भ्रुवि । 

न हन्तत्या; स््रिय इति यद्‌ ब्रवीषि प्लवज्ञम॥ 

सर्वकाल॑ मनुष्येण  व्यवसायवता सदा। 

पीडाकरममित्राणां यत्‌ स्यात्‌ कतंव्यमेव तत्‌ ॥ --द्वोण पर्व 

इन प्रमार्णों के अनुशीलन से किसी भी आलोचकको भारतीय पर- 
उपरा की सत्यता का पता चल्नलेगा कि रामायण कालक्रम से महाभारत 
से पूर्व की रचना है । 


पष्ठ परिच्छेद 


पुराण 
इतिहासपुराणाभ्यां वेद॑समुपबृहयेत्‌ । 
जिभेत्यल्पश्चताद वेदों मामयं प्रहरिष्यति || 
भारतीय साहित्य में पुराणों का विशेष महत्त्व है। भारतीय समभ्यत! 
तथा संरकृतिको साधारण जनता में प्रचारित करने का श्रेय इन्हीं पुराणों 
को हैं। आज भी हिंदूधर् के मुलाधार ये पुराण ही हैं। परन्तु बड़े 
दुःख के साथ लिखना पड़ता है कि आजकल पाश्चात्य शिक्षा 'में दीक्षित 
भारतीय विद्वानों की दृष्टि इन पुराणों के प्रति बड़ी उपेक्षापूर्ण है। वे 
ज्ञान के हन भण्डार पुराणों को गप्प से अधिक महत्त्व नहीं देते । जब 
भारतीय दविद्वानों की यह दशा ह, तब पाश्चात्य विद्वानों का क्या पूछना ? 
वे तो पुराणों को नितान्त कपोल-कल्पित ही समभते है। पुराणों में जे; 
इतिहास वर्णित ह, उसे वे पुरा-दन कथा ( माइथालाजी ) मानते हैं 
तथा उन पर तनिक भी विश्वास नहीं करते । इन्हीं पश्चिमी दिद्वानों 
के द्वारा फंछायी गद्टे इस आन्त घारणा के अनुसार पुराणों के प्रति लोगों 
की उपेक्षा की प्रश्वत्ति चली आ रही थी । परन्तु हप॑ का विषय ह कि 
अब भारतीय विद्वान्‌ ही नहीं, पाशाप्य मनीपी भी इसकी महष्द 
समभने छगे हैं ओर भारतीय इतिहास के क्षण इनको अमूल्य निधि 
मानने लगे हैं । 
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पुराण” शब्द का अर्थ पुराना श्राख्यान! है---पुराणमाख्यानम्‌' । 
संस्क्ृत- साहित्य में पुराण! शब्द का अर्थ पुराना? है। सम्भवतः पुराणों 
की अत्यन्त प्राचीनता के कारण ही इनको यह नाम भ्राप्त हुआ है। 
पुराणों में प्राचीन आख्यानों की ही विशेषता रही है । 
भारतीय साहित्य में पुराणों के साथ इतिहास का भी 
नाम आता है। इतिहास उन्हीं घटनाओं का वर्णन 
करता है, जो भूतकाल में हो गई हैं; परन्तु पुराण का विषय इतिहास से 
अधिक व्यापक शोर विस्तृत है । इसी मौलिक पार्थक्य को लक्ष्य में रख- 
कर इतिहास श्रोर पुराण का नामकरण अलग-अलग किया गया है । 

अब हमें इस बात पर विचार करना है कि हमारे शास्त्रों में पुराण 
की कैसी कल्पना की गईं है। मत्स्य, विष्णु तथा ब्रह्माणड भादि महा- 
पुराणों में पुराण का लक्ष्य बतलाते हुए लिखा है-- 

पुराय की. रॉगश्व प्रतिसर्गश्व वंशों मन्वन्तराणि च । 

कल्पना वंशानुचरितं चेव पुराणं पश्चलक्षणम्‌॥ 

अर्थात्‌ ( $ ) सर्ग या सृष्टि, ( २) प्रतिसर्ग भर्थात्‌ रूष्टि का 
विस्तार, लय तथा पुनः सृष्टि, ( ३ ) सृष्टि की आदि की वंशावली, ( ४) 
मन्वन्तर अर्थात्‌ किस-किस मनु का समय कब-कब रहा ओर उस काल 
में कोन-सी महत्त्व की घटना हुई तथा ( ५ ) बंशानुचरित--सूर्य तथा 
चन्द्र वंशी राजाओं का वर्णन--यही पुराणों के पाँच विषय हैं । यही 
लक्षण साधारणतया पुराणों का है। परन्तु ध्यान से देखने पर पता चलता 
है कि पुराणों में इतनी द्वी बातों का वर्यान नहीं है, प्रत्युत इनसे 
भी बहुत अधिक बातें हैं । उदाहरण के लिये अप्रिपुराण को ले लीजिये, 
यदि इसे हम “भारतीय ज्ञानकोष? कहें तो कुछ अत्युक्ति न होगी। कुछ 


ऐसे भी पुराण हैं, जिनमें हन पाँचों विषयों का यथावत्‌ वर्णान नहीं 
११ 
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मिलता । फिर भी पुराण की सामान्य ककपना यही समभनी चाहिये । 
हम लोगों को यह बात ध्यान में रखनी चाहिये कि हमारे पुराण ही सच्चे 
तथा आदर्श इतिहास हैं । किसी मानव-समाज का इतिहास तभी पूर्ण 
सममभा जायगा, जब उसकी कहानी सृष्टि के आरम्भ से लेकर वर्तमान 
काल तक क्रमबद्ध रूप से दो जाय । जब तक किसी देश की कथा 
सृष्टि के प्रारम्भ सेन लिखी जाय, तबतक उसे अधूरा ही समझना चाहिये। 
इतिहास की इस वास्तविक कछुपना को पुराणों में हम पाते हैं। आधुनिक 
विद्वानों ने इतिहास-लेखन-शेली में इस प्रणाली की चिरकाल से उपेक्षा कर 
रखी थी; परन्तु हर्ष का विषय है इज्नललेंड के सुप्रसिद्ध विचारशील विद्वान 
एच० जी० वेल्स ने अपने इतिहास की रूपरेखा ( आउटलछाइन आफ 
हिस्ट्री ) में इसी पौराणिक प्रणाली का अ्रनुकरण किया है । उन्होंने अपने 
इस प्रसिद्ध इतिहास में मानव-समाज का इतिद्दास लिखने के पूर्व सृष्टि के 
प्रारम्भ से मनुष्य के विकास का इतिहास लिखा है। मनुष्य योनिको 
प्राप्त करने के पहले मानव को कौन-सा रूप घारण करना पड़ा था तथा 
डसका क्रमिक विकास कैसे हुआ ? इसका बड़ा ही सुन्दर वर्णन उन्होंने 
किया है। इस प्रकार यदि मनुष्य का इतिहास लिखना हो तो रृश्टि के 
प्रारम्भ से ही उसके विकास की कथा लिखनी दीक है। इतिद्दास लिखने 
का यही पौराणिक तथा आदर्श प्रकार है । 

पुराणों की दूसरी विशेषता उनकी वर्णान- शेली है । कुछ छोग 
पुराणों में लिखी हुई किसी बात को लेकर उसे असम्भव मानकर कपोल- 
कल्पित कहने का दुःसाहस कर बैठते हैं। यह बात ध्यान में रखनी 
चाहिए कि हमारे शास्त्रों में वस्तु-कथन के तीन प्रकार बतलाये गये हैं-- 
जिन्हें आलड्डारिक भाषा में स्वभाव-कथन, रूपक-कथन तथा अतिशयोक्ति- 
कथन कह सकते हैं। जो वस्तु जैसी हो, उसे ठीक वैसा ही कहना तथ्थ- 


पुराण १६३ 


कथन है। यह कथन वैज्ञानिक लोगों के लिए उपयुक्त है। जहाँ रूप- 
कालझ्ार का आश्रय लेकर कुछ कहा जाय, उसे 'रूपक कथन” कहते हैं । 
यह कथन-प्रणाली वेदों में पायी जाती है,' जहाँ सूर्य की किरणों में पाये 
जानेवाले सात रंगों को रंग न कहकर धोड़ों का रूपक दिया गया है। 
पुराणों में वस्तु-वर्णन के लिए अतिशयोक्ति अलक्कारका आश्रय सदा लिया 
गया है तथा जो कुछ बात कही गयी है, उसे बड़ा ही विस्तृत रूप दिया 
गया है; जैसे इन्द्र-बृतन्न के युद्ध में बृत्न की राजा के रूप में विस्तृत 
कढपना । इस प्रकार पुराणों में जहाँ कहीं कोई बात कही गई है, वहाँ बड़े 
विस्तार से कही गई है । अतः पौराणिक कथाओं के सम्बन्धर्में इस कथन- 
अणाली पर ध्यान रख कर ही विचार करना चाहिए। यदि इस दृष्टि से 
विचार किया जाय तो प्राण शुद्ध तथा आदुश इतिहास के रूप में हो 
इम लोगों को दिखाई पड़ेंगे । 


१--पुराणों का काल 


पुराणों के समय-नि्णेय के लिए निम्नलिखित प्रमाणों पर ध्यान देना 
आवश्यक है-- 

( १ ) शह्गराचाय तथा कुमारिलभट्ट ने श्रपने ग्रन्थों में पुराणों से 
उद्धरण दिये हैं। बाणभद्ट ( ६२५ ई० ) ने ह्षचरित में इस बात का 
डक्लेख किया है कि उन्होंने अपने जन्मस्थान में वायुपुराण के कथा- 
पारायण को सुना था। कादम्बरी में भी उन्होंने 'पुराणेषु वायुप्रलपितम्‌? 
कद्द कर वायु-पुराण के श्रस्तित्व की सूचना दी है । 

( २ ) पुराणों में कलियुग के राजाओं का जो वर्णन किया गया है 
उसकी परीक्षा भी समय निरूपण करने में विशेष सहायक है। विष्णु 
युराण में मोय वंश का प्रामाणिक विवरण दिया गया है। मत्स्य पुराण 
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दक्षिण के आन्ध राजाओं ( लगभग २२५ ई० ) का प्रामाणिक इति- 
बृत्त प्रस्तुत करता है। वायुपुराण गुप्त राजाओं के प्रारम्भिक साम्राज्य 
से परिचित है। श्रतः पुराणों की रचना का काल गुप्तकाल के अनन्तर 
कथमपि नहीं माना जा सकता । 

(३ ) वर्तमान महाभारत ओर पुराणों का परस्पर सम्बन्ध 
एक विवेचनीय वस्तु है। महाभारत के वतंमान रूप प्राप्त होने से 
भी पहले पुराणों का अस्तित्व था । महाभारत कथा के वक्ता 
उग्रश्नवा सूत लोमहंपंण के पुत्र थे । वे पुराणों में पुर्ण रूप से निष्णात 
बतलाये गये हैं| शोनक ऋषि ने उम्रश्नत्रा को मद्दाभारत की कथा कहने 
के लिये प्राथना करते समय कह्दा--“हे लोमहषेणि ! तुम्हारे पिता ने 
प्राचीन काल में समस्त पुराणों को पढ़ा है, तुमने इन प्राणों का. 
अध्ययन किया है या नहीं ? पुराण में देवताओं की कथाएँ तथा बुद्धिमान 
ऋषियों के वंश वर्णित हैं जिन्हें हम लोगों ने आप के पिता से सुना 
था )।”? हरिवंश में वायुपराण के निर्देश ही नहीं मिलते, प्रत्युत वह वर्तमान 
वायुपुराण के साथ अनेक अंशों में पर्यापध साम्य भी रखता है । बहुत से 
आख्यान तथा उपदेशात्मक श्लोक पुराणों तथा महाभारत में समान रूप 
में उपलब्ध होते हैं। डाक्टर लूडस ने इस बातको प्रमाणतः सिद्ध किया 
है कि ऋष्यश्ंग का जो आख्यान पद्मपराण में मिलता दे वह महाभारत 
में उपलब्ध आख्यान की अपेक्षा प्राचीन है। इस परीक्षा से हम इस 





१ पुरायणमखिलं तात पिंता तेइपीतवान पुरा । 
कच्चित्‌ त्वमपि तत्‌ सर्वमधीषे लोमइपेणे ॥ १ ॥ 
पुराण दि कथा दिव्या आदिवंशाश्व धीमताम्‌ । 
कथ्यन्ते ये पुराइस्मा भिः श्रतपूर्वां: पितुस्तव ॥ २॥ 
भ० भा० आदिपव ५ भर० 
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निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि महाभारत के वतंमान संस्करण होने से बहुत 
ही पहले पुराण वतंमान थे । ओर जो पुराण इस समय उपलब्ध हो 
रहे ८ उनमें भी बहुत सी सामग्री मद्दाभारत की अपेक्षा कहीं भधिक 
पुरानी ओर प्रामाणिक है । 

( ४ ) कोटिल्य का अथंशास्त्र पुराणों से अच्छी तरइ परिचित है । 
को टिल्य का कथन है कि उन्साग पर चलने पाले राजकुमारों को पुराणों 
का उपदेश देकर सन्मार्ग पर छाना चाहिए। इतना ही नहीं, कोटिल्य ने 
पोराणिक को राजा के अ्रधिकारियों में अन्यतम स्थान दिया है। अतः 
पुराणों को कोंटिल्य से प्राचीन मानना उचित है । परन्तु कोटिल्य के 
विपय में भी विद्वानों में ऐेकमत्य नहीं है। कुछ लोग अथंशास्त्र को 
ईसा की तीसरी शताब्दी की रचना मानते हैं; परन्तु अधिकांश विद्वानों 
की सम्मति है कि अर्थशास्त्र में चन्द्रगुप्त मौयं की ही शासन-पद्धति का 
विस्तारपूर्वक वर्णन किया गया है। अतः अथंशास्त्र ईस्वी पूर्व तृतीय शतक 
की रचना है। अतः कहना पड़ेगा कि पुराणों की रचना ईस्वी पूर्व तृतीय 
से बहुत पहले ही हो चुको थी । 

( ५ ) सूत्र-ग्रन्थों के अवलोकन से पुराणों के अस्तित्व का कुछ 
परिचय मिलता है । उस समय पुराण ग्रन्थरूप में निबद्ध हो चुके थे 
ओर उनका स्वरूप वही था जिस रूप में वे आजकल हमें उपलब्ध 
हो रहे हैं। गौतम तथा आपस्तम्ब के धमंसूत्र कालगणना के अनुसार 
बहुत पुराने माने जाते हैं । इनकी रचना ईस्वी सन्‌ के पूर्व पव्चम शतक 
में सवंसम्मति से मानी जाती है। गौतम घमंसूत्र ( ११॥ १५९ ) में 
लिखा हे कि राजा को अपनी शासन-व्यवस्था के लिए वेद, धर्मशास्त्र, 
वेदाज्ञ औ्ौर पुराण को प्रमाण बनाना चाहिए। वेद के समकक्ष रखे 
जाने के कारण यहाँ पुराण से आख्यान-विशेष का श्रर्थ निकाला जा 
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सकता है। आपस्तम्ब धमंसूत्र में उपलब्ध निर्देश इससे कहीं अधिक 
महत्त्वपूर्ण हैं । उसमें दो पद्य पुराण से उद्धुत किये गये हैं और तीसरा 
उद्धरण भविष्यत्‌ पुराण से है । ये तीनों उद्धरण वतंमान पुराणों में 
नहीं मिलते; परन्तु इन्हीं के समानार्थक श्लोक पुराणों में मिलते हैं। 
बहुत सम्भव है कि उस समय विरचित पुराणों का पुनः संस्करण पीछे 
किया गया हो । जो कुछ हो, सूत्रकाल में प्राणों की अन्थरूप में सत्ता 
निःसंदिग्ध सिद्ध है। 

( ६ ) उपनिषद्‌ काल में भी पुराणों का उल्लेख हमें मिलता हे | 
छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ में सनत्कुमार और नारद के प्रसंग में तत्कालीन प्रच- 
लित अनेक शास्त्रों का निदंश उपलब्ध होता है। उसमें वेदों के अनन्तर 
पुराणों का भी उल्लेख किया गया है । 

( ७ ) इससे भी महत्त्वपूर्ण उल्लेख स्वयं अथवे-संहिता का है । 
अथवे के एक मन्त्र में 'उच्छिष्ट! नाम से अभिष्ठित परमपुरुष से चारों 
वेदों के अनन्तर पुराण की उत्पत्ति का निर्देश किया गया है। प्रसद्ञ 
से प्रतीत होता है कि यहाँ पुराण शब्द से केवल पुराने आख्यान का अथ 
नहीं है प्रत्यत ग्रन्थ-विशेष से है। इस प्रसंग में एक बात ध्यान देने को 
यह है कि 'पुराण' शब्द का श्रयोग प्राचीन ग्रन्थों में दो प्रकार से मिझता 
है---( $ ) एक विशिष्ट प्रकार की साहित्यिक रचना ( २ ) पुराने 
आख्यानों के वणन करने वाले अन्थ विशेष । अतः पुराण शब्द की उपलब्ध 
होते ही उनसे वतमान पुराणों का अर्थ निकालना न्याय-संगत नहीं होगा । 


नीयत तत-म मम मा ननन++ >> ०>क.."मम७मणनन3 जन ननि- 








न्व्बन्निलजजजत+त + अल ज-+ उख़७ओं- 


१ ऋग्वेद भगवो5ध्येमि यजुर्वे्द सामवेदमाथव॑र्ण चतुर्थमिति 
हासपुराणं पश्चमं वेदानां वेदम--छ्वानन्‍्दोग्य 9।१।२ 
२ ऋचः सामानि छन्दांसि पुराण यजुषा सह । 
उच्श्विष्टाज्जशिरे सर्वें दिवि देवा दिविश्चित: ॥-श्र्थव१ १।७। २४ 
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इस प्रकार हम इस निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि पुराण का अस्तित्व 
वैदिक काल में भी था । ईंस्वी से छः सौ वर्ष पूर्व भी वर्तमान काल में 
उपलब्ध होने वाले पुराणों के समान ही पुराण ग्रन्थों का निर्माण हो चुका 
था। मूल पुराण उपलब्ध नहीं द्वोता। पुराण किसी एक शताब्दी की 
रचना नहीं है । समय समय पर उनमें नये-नये अध्याय जोड़े गये थे । 
इतना तो निश्चित है कि गुप्तकाऊ तक्र पुराणों की रचना समाप्त 
हो गईं थी । 

पुराणों का महत्त्व अनेक दृष्टियों से विशेष है। धार्मिक दृष्टि से 
पुराण वेदविहित धर्म का सरल सुबोध भाषा में व्णन करता है। जब 
वेदों की भाषा सर्वसाधारण के समझभने छायक न रह गई तच् उनके 
तत्त्वों को जनता तक पहुँचाने के लिये पुराण बनाये गये । पुराणों का 
सामाजिक महत्त्व भी कम नहीं है। उस समय के 
भारतीय समाज का स्वरूप हमें पुराण के प्रष्टां में ही 
उपक्कब्ध होता है। पुराणों में प्राचीन इतिहास प्रामाणिकरूप से भरा हुआ 
है, ऐसी धारणा तो अब अंग्रेजी पढ़े-लिखे विद्वानों की भी होने लगी है । 
पुराण में दिये गये इतिहास को पृष्टि शिकालेखों से, मुद्गराओं से ओर विद्दे- 
शियों के यात्रा-विवरणों से, पर्याप्त मात्रा में होने छगी है । अतः विद्वान 
ऐतिहासिकों का कथन हे कि यह पूरी सामग्री प्रामाणिक तथा उपादेय है। 
प्राचीन राजाओं के समान यदि हमें प्राचीन ऋषियों के जीवन बृत्त का 
परिचय प्राप्त करना हो तो पुराणों ही की शरण में जाना पड़ेगा । पुराणों 
का भोगोलिक मूल्य भी कम नहीं है। पुराणों में ती्थों का बड़ा विस्तृत 
विवेचन है जिससे हम इन स्थानों के विस्तृत भूगोल का ज्ञान प्राप्त कर 
सकते हैं। उदाहरण के लिये काशीखणड को ही लीजिये। यह स्कन्‍्द 
पुराण का एक खण्ड है। इसमें काशी के स्थानों का ओर शिवल्िंगों का 


मद्दत्त 
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बढ़ा विस्तृत विवरण प्रस्तुत किया गया है जिसकी सहायता से हम प्राचीन 
काशी के प्रसिद्ध भागों का ज्ञान भलीभाँति प्राप्त कर सकते हैं । पुराणों 
की रचना-शैली अरतिशयोक्तिपुर्ण है। इसी शैली के कारण ही पुराणों 
में बड़ी लम्बीचौड़ी बातें कहीं कहीं मिलती हैं । इन्हीं को देखकर सर्वे 
साधारण में पुराणों के श्रति अनास्था का भाव बना हुआ है। परन्तु पुराणों 
के तुलनात्मक श्रध्ययन से उनके सच्चे इतिहास तथा सामाजिक बृत्त का 
परिचय प्रत्येक विद्वान को लग सकता है । 


२--पुराण और वेद 


भगवान्‌ के हृदय से आविभूत होकर वेद पहिले ऋषि, सुनि, ज्ञानी, 
कर्मी तथा भक्त लोगों के मानस में विचरण करने लगा । ब्राह्मण, क्षत्रिय 
ओर वैश्यों के अतिरिक्त अन्यानन्‍्य साधारण मनुष्यों को उनमें दोक्षित 
होकर जीवन की सार्थकता सम्पादन करने का अधिकार नहीं था | वेद 
की भाषा समभने की तथा वेदिक मन्त्रों के तात्पय को हृदयद्ञम करने की 
योग्यता मानव समाज में थोड़े ही लोगों में थी । दीज्ञा तथा उपनयन से 
विरहित होने के कारण समाज के निम्नस्तर के छोग अपने जीवन को 
बेदमय बनाने से वंचित रह गये | इस कमी की पूर्ति महर्षि वेद॒ब्यास 
तथा उनके शिष्य और प्रशिष्यों ने वेदरूपिणी सरस्वती को ,जनता के 
कल्याण के लिये मानव समाज के उध्वेलोक से निम्नस्तर में लाने के 
लिये अपने को नियुक्त किया । इसी का सुभग परिणाम हुआ पुराणों की 
रचना + वेद और पुराण वस्तुतः अभिन्न हैं। किन्तु वेद द्विज-समुदाय में 
प्रतिष्ठित हैं ओर पुराण सभी श्रेणियों के नर नारियों में विचित्र वेश भूषा 
ओर विचित्र गतिभंगी से विचरने वाक्ते हैं । पुराण का उद्देश्य वेद्‌ के तत्तवों 
को जन साधारण तक पहुँचाना है । इसकी सिद्धि के लिये उसने सरल 
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संस्कृत वाणी को अपना माध्यम बनाया है। केवल भारत के प्रान्तों में 
ही नहीं, प्रव्युत भारत के बाहर अनेह द्वीप-द्वीपान्तर ओर देश-देश/न्तरों 
में भी पुराणों ने भारतीय सनातन वैदिक विचारधारा, कर्मंबारा और 
भावधारा को प्रवाहित किया है। पुराणों की कृपा से सनातन वेदों ने 
सभी श्रेणियों के नर नारियों के जीवन को नियनिन्नित करके परम कल्याण, 
विमल प्रेम तथा विशुद्धू आनन्द के मार्ग में प्रवृत्त कराने का अधिकार 
प्राप्त किया है । 

पुराणों का प्रधान गोरव यह है कि वेद ने जिस परम तत्त्व को 
ऋषियों के भी इन्द्रिय, मन ओर बुद्धि से श्रप्राप्य देश में रख दिया था, 
पुराणों ने उसको सर्वेसाधारण के इन्द्रिय, मन ओर बुद्धि के समीप 
लाकर रख दिया है। वेदों के सत्य, ज्ञान और अनन्त ब्रह्म ने पुराणों में 
सोन्दयसूर्ति तथा पतित-पावन भगवान्‌ के रूप में अपने को प्रकाशित 
किया है। वेदों ने घोषणा की है कि ब्रह्म सब प्रकार के नाम, रूप तथा 
भावों से परे है। पुराण कहते हैं कि बअह्म सर्वनामी, स्वेरूपी ओर सर्वे 
भावमय हैं। वेद कहते हैं:-- एकं सद्ठिप्राः बहुधा वदुन्ति | पुराण 
कहते हैं--एकं सत्‌ प्रेम्णा बहुधा भवति । भगवान्‌ की अनन्त विभूतियों 
के मधुर रूपों का दर्शन हमें पुराणों में मिलता है। पुराणों ने यह 
उद्घाटित किया है कि एक ही परम तत्त्व भगवान्‌ विभिन्न रूप और नामों 
में विचित्र शक्ति सामथ्य तथा सौन्द्य को प्रकट कर सम्पूर्ण संसार में 
लीला-विलास कर रहे हैं। तथा प्रत्येक उपासक सम्प्रदाय किसी न किसी 
रूप में उसी भगवान्‌ की ही उपासना करके छृतार्थंता प्राप्त करता है । 
इसी कारण भारत के समग्र धार्मिक-सम्प्रदाय एकत्त्व के सूत्र में बँघे हुये 
हैं । इस प्रकार पुराणों ने सर्वातीत ब्रह्म को सबके बीच में छाकर, मनुष्य 
के भीतर देवत्व के बोध को तथा भगवत्ता की अनुभूति को जागृत कर 
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दिया है। पुराणों में मानव जाति का इतिहास और विशेषतः भारत के 
प्राचीन इतिहास का वर्णन है, पर साथ ही साथ पुराणों का प्रधान रूटष्य 
यह दिखलाना है कि यह सब संसार भगवान्‌ को लीला का विलास है । 
इस प्रकार पुराणों में वैदिक तस्‍्वों को रोचक रूप से जन साधारण के 
सामने रखने का श्लाधनीय प्रयत्न किया गया है। वैदिक धर्म को लोकप्रिय 
बनाने का श्रेय इन्हीं पुराणों को प्राप्त है । 

वेद और पुराण की इस मौलिक एकता से अपरिचित होने वाले 
विद्वान ही वैदिक और पोराणिक इन दो विभिन्न धर्मों की चर्चा करते हैं । 
जो व्यक्ति वेद में श्रद्धा रखते हुए पुराणों में आस्था नहीं रखता वह 
हिन्दू धर्म के मौलिक सिद्धान्तों से नितान्त अ्रनभिज्ञ हे। वेद और 
पुराण एक ही श्रभिन्न सनातन धर्म के भिन्नकाल में आविभूंत होने वाले 
विशिष्ट ग्रन्थ हैं । वेदिक संहिताओं में कर्मकाण्ड का विशेष प्राबल्य हमें 
मिलता है। परन्तु उन्हें ज्ञान तथा भक्ति से झून्य बतलाना भी नितानन्‍्त 
उपहास्यास्पद है | तथ्य बात यह है कि संहिताओं में बीज रूप से 
निहित सिद्धान्तों का ही पल्लवीकरण हमें पिछले साहित्य में उपलब्ध 
होता है। भक्ति की चर्चा केवल प्राणों ही में है, उपनिषदों में नहीं, 
यह रूथन दुःसाहसपूर्ण है । कठोपनिषद्‌ का स्पष्ट कथन है कि बिना 
ईश्वर की कृपा के ईश्वर को प्राप्त नहीं किया जा सकता; विद्या ओर बुद्धि 
उसकी प्राप्ति में नितान्त व्यर्थ है। भगवत्कृपा का यह तत्त्व कितने सुन्दर 
रूप में अभिव्यक्त किया गया है ।:-- 


“नायमात्मा प्रवचनेन लम्यो, न मेघया न बहुना श्रुतेन । 
यमेवैष बृणुते तेन लभ्यः, तस्येष आत्मा विबृणुते तनूं स्वाम |) 
( कठ० उप० १।२।२३ ) 
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केनोपनिषद में कहा है कि ईश्वर भजनीय हैं, इस दृष्टि से उनकी 
डपासना करनी चाहिए |:--- 


“तद्बनमिति उपासितव्यम? ( केन. उप. ) 

वरुण सुक्तों में भक्तों की भावना जिस मधुर रूप में व्यक्त की गई है 
यह विद्वानों से श्रपरिचित नहीं है। इन प्रमाणों के रहते हुए भक्ति को 
पुराण काछ की नई उपज मानना आ्रान्ति की चरम सीम नहीं तो क्या है ! 

पुराणों में भगवान्‌ के नाना अवतार की कथाएं विस्तार के साथ 
बरणित हैं। इन कथाओं को पुराणों में वर्णित होने के कारण बहुत से 
सतोग कपोल कल्पित मानते हैं | परन्तु क्या यह बात ऐसी द्वी है ? क्‍या 
इन अचतार की कथाओं का प्रथम दर्शन हमें पुराणों के पृष्टों में ही 
मिलता है ? नहीं, बिल्कुल नहीं । इन कथाओं का बीज रूप से उल्लेख 
स्वयं वेदों में उपलब्ध होता हे | यह हमारे इस कथन का पुष्ट प्रमाण 
है कि प्राणों में वेद से किसी प्रकार की विभिन्नता या पथकता नहीं है । 
कतिपय उदाहरणों से इस कथन को स्पष्ट किया जा सकता दहै।-- 

(१ ) भगवान्‌ के मत्स्य रूप में अवतीर्ण होने की कथा बड़े 
बिरतार के साथ शतपथ बाह्मण में उपलब्ध होती है । मत्स्य के द्वारा 
महाराज मन्ुको आगामी जलछ्लावन की सूच्ना किस प्रकार मिली ओर 
किस तरह उन्होंने मत्स्य के अनुग्रह से इस सृष्टि के बीजों की रक्षा को 
तथा कालान्तर में उन्हें पल्चवित क्या इसका सबसे प्राचीन वर्णन हमें 
थह्दीं उपलब्ध होता है। 


« तस्य ( मनोः ) अवने निजातस्य मत्रय: पाणी श्रापेदे ।? 
( शत, ब्रा, १८।१॥१-२ ) 


(२) कूर्माव्तार की सूचना हमें इसी श्तपथ ब्राह्मण,से मिलती है | 


१७२ आर्यसंस्कृति के मूलाधार 


“स यत्कूर्मो नाम एतद्‌ वे रूप॑ कृत्वा प्रजा पतिः प्रजा असुजत्‌ ।” 
( शत० ब्रा० १०५।१।५४ ) 
(३) वाराहावतार का उल्लेख अथवंबेद में पाया जाता हैः--- 
वाराहेण प्रथिवी संविदाना ( अथवे० १२।१।४८ ) 
“७) वामनावतार का निर्देश ऋग्वेद के विष्णु सूक्त में स्पष्ट ही है । 


“हद विष्णुविचक्रमे, जरेघा निदधे पदम। 
समूठमस्य पांसुरे |? ऋ० बे० १।२२।१७ 


३- पुराणों के वक्ता द्वत' 

सुप्रसिद्ध पाश्चात्य विद्वान पार्जिटर का यह मत है ( ओर इस मत 
के मानने वालों की संख्या पूर्व ओर पश्चिम में कुछ कम नहीं है ) कि 
प्राचोन भारत में दो प्रदश्चार की ऐतिहासिक परम्परा प्रचलित थी--( १ ) 
वेद से सम्बद्ध शोर ( २) पुराणों से सम्बद्ध । पहिलो परम्परा के 
प्रचारक ब्राह्मण थे परन्तु दूसरी परम्परा का प्रचार करने का श्रेय 
अब्राह्मणों को प्राप्त है । इस कल्पना का मूल आधार यह है कि पुराण 
के प्रचारक तथा व्याख्याता सूत लोमहषंण सूत-जाति में उत्पन्न माने 
जाते हैं । मनुस्मति ( १०१७ ) के “ज्षत्रियात्‌ सूत एवं तु? वाक्य के 
अनुसार ज्ञत्रिय से बाह्यणी में प्रतिलोम विवाह से उत्पन्न होने वाला व्यक्ति 
'सूतः कहलाता है। यह वस्तुतः निकृष्ट वर्ण संकर जाति थी जिसका काम 
प्रधानतया रथ चलाना था। इस मत के अनुयायों लोग सूत उपाधिकारी 
लोमहषंण को इसी निकृष्ट वर्णंसंकर जाति का व्यक्ति मानते हैं। जब वे 
ही पुराणों के प्रथम व्याख्याता 5हरे, तो यह मानना ही पड़ेगा कि 
पुराणों के प्रचार में श्रत्राह्मणों का हाथ है । 
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परन्तु इस विषय की पर्याप्त समीक्षा से यह मत नितानत निराधार 
तथा निमल ठद्दरता है। नेमिषारण्य में एकत्रित अठासी हज़ार ऋषियों 
की जिज्ञासा जिन छोमहषंण ऋषि ने पुराणों के द्वारा पूर्ण की वे 'सूत' 
अवश्य कहलाते थे । परन्तु वे उच्च कुल के ज्ञानी विद्वान ब्राह्मण थे । 
'सूत” नामकरण का कारण यह था कि वेन के पुत्र महाराज पृथु के यज्ञ 
में वे अप्निकुण्ड से उत्पन्न हुए थे। श्रतः अपिकुण्ड सूत-होने के कारण 
वे स्क्षेप में 'सूत” नाम से अभिहित किये गये थे । वायुपु॒राण में इस 
उत्पत्ति का बढ़ा प्रामाणिक वर्णन है) । सूत लोमहषण के पुत्र भी 
पुराणेतिहास के महान व्याख्याता थे । उनका नाम था+-सौति उम्रश्रवा 
ओर इन्होंने ही महाराज जनमेजय को हरिवंश ( जो महाभारत का 
परिशिष्ट है ) सुनाया था। 'सौति' शब्द की व्याकरणलभ्य व्युत्पति 
है-- सूतस्यापत्यं सौतिः द्रौणिवत्‌ । जिस प्रकार द्वोण के पुत्र 'द्वौणि! 
कहलाते हैं, उसी प्रकार खूत के पुत्र हुए सौति । ध्यान देने की बात है 
कि यह अपत्य प्रत्यय का योग ही सूचित करता है कि 'खूत! किसी 
व्यक्ति का नाम है, जाति का नहीं? । ब्राह्मण जाति में उत्पन्न होनेवाला 
व्यक्ति 'आह्ण” ही कहलाता है, 'ब्राह्मणि! नहीं ।3 
१ वैन्यस्य तु॒प्थोय॑शे वबतैमाने मदात्मनः । 
सुत्यायाममवत्‌ सूृतः प्रथम वर्णवैक्ृतम्‌॥ 
ऐन्द्रेण इविषा तत्र इृविः पृक्त ब्ृहस्पतेः । 
जुद्दवेन्द्रोय दैवेन ततः सुतो व्यजायत ॥ 
“+वायु ० १।१३।३४ 
२ सूतः अप्निकुण्डसमुद्भूतः सूतो निरमेलमानस” श्ति पौराणिक भ्रसिद्धे: 
३ अप्निजों लोभह॑णः । वस्य पुत्र: सौतिः उच्मश्रवा:, न तु आश्यण्यां ज्षत्रि- 
याद सृतः” इति स्मृत्युक्त: । तड्धितानर्थक्यापत्ते: | इरिबंश १।४ कौ दोका । 


१७४ आय॑संसस्‍्कृति के मूलाधार 


इस विषय में महाभारत तथा भागवत के मान्य टीकाकारों का 
ऐकमत्य है। कोटिल्य की सम्मति भी इसी पक्ष में है। संकर जातियों के 
वर्णन के श्रवसर पर अ्रथशाखकार का कथन है--- 
वेश्यान्मागध वेदेहकों ( क्षत्रियात्राह्मस्यो: ) । 
क्षत्रियात्‌ ( ब्राह्मययां ) सूतः । 
पौराणिकस्तु अन्य; सूतो मागघश्च । 
ब्राह्मणात्‌ ज्षत्राद्‌ विशेष: | (३।७।२९--३१) 
आशय है कि वेश्य से ज्ञत्रिया में उत्पन्न प्रतिकोमज वर्णंसंकर 'मागघध! 
कहलाता ह। ब्राह्मणी में उत्पन्न 'वेदेहक'ः कहलाता है। क्षत्रिय का 
ब्राह्मणी में उद्धत प्रतिलोेमज 'सूत” कहलाता है। पौराणिक सूत तथा 
मागध इनसे भिन्न होते हैं । सूत ब्राह्मण से श्रेष्ठ तथा मागघ क्षत्रिय से 
श्रेष्ठ होता है । स्पष्टणः कोटिल्य की सम्मति में सूत ब्राह्मण से श्रेष्ठ है ।* 
वह सूत जाति से सम्बन्ध नहीं रखता । यही कारण था कि सूत के 
मार डालने से बलरामजी को ब्रह्महृत्या लगी जिसके निवारण के छिए 
उन्होंने भारत के समग्र तीयों की यात्रा सम्पन्न की थी । 
कहीं कहीं सूतजी 'प्रतिलोमज” कहे गये। यथा भागवत १०।७८।२७ 
पद्च में तथा बृहज्नारद पुराण में सूतजी ने स्वयं अपने विषय में लिखा है- 
विलोमजो5पि धन्यो5स्मि यन्‍्मां एच्छुध सत्तमाः ( २।५ ) | इन वाक्यों 
का एक रहस्य है। एथु के यज्ञ में बृहस्पति द्वारा विद्वित भाहुति इन्द्र 
की आहुति से अभिभूत हो गई थी । तब लोमहर्षण का जन्म हुआ । 
बृहस्पति यज्ञीय परिभाषा में ब्राह्मण ठहरे तथा इन्द्र चत्रिय ठहरे । इसी 
कारण उन्हें 'प्रतिलोमजः कहा गया है। वे 'योनिज” तो थे ही नहीं, 
पर उपचार से इस नाम से अभिहित किये गये हैं । 


१ भागवत ( १०।७८।२६---३ १३ ) 
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तथ्य बात यद्द है कि लोमहषण को व्यास जी ने इतिहास पुराण का 
अध्ययन कराया था और इनके प्रचार का कार्य उन्हीं को सुपुर्द किया 
था। वे ज्ञानी महाविद्वान्‌ ब्राह्मण थे। पौराणिक ब्राह्मण ही होता है । 
इस विषय में प्राचीन सिद्धान्त स्पष्ट हैं। अ्प्निपुराण का कथन है-- 


प्रषदाज्यातू समुत्पन्नः सूतः पौराणिको द्विजः । 
वक्ता वेदादिशास्राणां त्रिकालानलधमंवित्‌ ॥ 


जब 'सूत” जी उच्चकोटि के विद्वान्‌ ब्राह्मण ठहरते हैं, तब अबाह्मणों 
के द्वारा पुराणों का प्रचार, क्षत्रियपरम्परा की ब्राह्मण परम्परा से भिन्नता, 
पुराणों का वेद से विरोध--आदि बातें बालू की भीत के समान 
भूमिसात्‌ द्वो जाती हैं । 


४--पुराणों की संख्या 


पुराण १८ हैं यह तो बात प्रसिद्ध ही है। परन्तु ये पुराण अलग 
अलग स्वतन्त्र ग्रन्थ नहीं हैं । किन्तु एक ही पुराण के १८ प्रकरण हैं । 
जैसे एक ग्रन्थ में कई अध्याय होते हैं, उसी प्रकार एक ही पुराण के १८ 
प्रकरण हैं । यही कारण है कि इनका क्रम नियत है। स्वतन्त्र ग्रन्थों में 
कोई नियत क्रम नहीं रहता । वक्ता को इच्छा से उनके अध्यायों में उल्लट 
फेर किया जा सकता है । किन्तु पुराणों में ऐसा नहीं हो सकता । उनका 
एक निश्चित क्रम है ओर उस क्रम का उल्लेख सर्वत्र पुराणों में उपलब्ध 
होता है। इन पुराणों के नाम 'छोकसंख्या के साथ इस प्रकार हैं--- 
क्रम संख्या पुराण नाम कछोक संख्या 
१ ब्रह्म पुराण १०,००० 
श्र पञ्चम ,, 3ज,००० 
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ऊपर निर्दिष्ट यह क्रम तथा कछोक संख्या भागवत (१२।१३।४-८श७ोक) 
विष्णु एराण ( तृतीय ऊछ्ा, अ० ३, कछलोक ), नारद पुराण ( अ० ९२ ), 
ए८ सूत रूहिता ( ११६५-११ हो० ) आदि अनेक ग्रन्थों में उपलब्ध 
होती है । यहाँ ध्यान देने की बात यह है कि पुराणों का आरम्भ ब्रह्म से 
ओर अन्त ब्ह्यायढ से होता है तथा मध्य में भी ब्रह्मवैदत में ब्रह्म 
की रस्ति करा दी जाती है। इससे स्पष्ट होता है कि पुराण सश्टिविद्या 
वा प्रतिपादन करता है जो 5 से आरम्म कर #&ह्याण्ड तक हमारे ज्ञान 
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को पहुँचा देती है । वह आदि, मध्य श्रोर अन्त में ब्रह्म का कीतन करती 
हुई बहा पर हमारे ध्यान को विचलित नहीं होने देती । इसीकिये यह 
बक्ति प्रसिद्ध है किः--- 
“आदावन्ते च मध्ये च हरिः सर्वत्र गीयते” 
उपपुराण 

जिस प्रकार पुराणों की संख्या १८ है उसी प्रकार से उपपुराणों की 
संख्या २० बीस है। उपपुराणों के नाम, 'छोक संख्या तथा क्रम के 
विषय में पर्याप्त मतसेद है । शअ्रतः यहाँ पर उपपुराणों का नाम तथा 
क्रम सूतसंहिता (अ० १॥१३-१८ ) के अनुसार दिये जाते हैं:--- 
(१) सनत्कुमार उपपुराण (२) नरसिंह (३) नानन्‍्दी (७) शिवघरम्म (७) 
दुर्वासा (६) नारदीय (७) कपिल (८) मानव (५) उपनस्‌ (१०) ब्रह्माण्ड 
(११) वरुण (१२) कालिका (१३ वसिष्ठ (१४) लिज्ञ (१७५) महेश्वर 
(१६) साम्ब (१७) सौर (१८) पराशर (१९) मारीच (२०) भागंव । 

पौराणिकों में इस विषय को लेकर महान्‌ मतभेद पाया जाता है कि 
इन पुराणों में कोन पुराण है और कौन उपपुराण ? विशेषकर देवीभागवत 
ओर श्रीमद्भागवद्‌ एवं शिव पुराण और वायु पुराण को लेकर विद्वानों में 
बढ़ा झगड़ा हे। कोई देवी भागवत को पुराण मानता है, तो कोई 
श्रीमद्भागवद्‌ को । कोई वायु पुराण को पुराण कोटि में रखता है, तो 
कोई शिव पुराण को । इस विषय की पर्याघर आलोचना करने पर हम 
इसी नि५्कष पर पहुँचे हैं कि नारद आदि पुराणों के द्वारा निर्दिष्ट भागवत 
पुराण श्रीमद्भागवद्‌ ही है । मत्स्य पुराण के अनुपघार भागवत पुराण 
का लक्षण नीचे लिखा है--- 

“यत्राधिकृत्य गायत्रीं वस्य॑ते ध्मविस्तरः । 
वृत्रासुर-वधोपेत॑ तद्‌ भागवतमुच्यते ॥” 
१२ 


श्ष्८ आय॑संस्कृति के मूलाघार 


यह लक्षण श्रीमद्भागवत में ही प्रधानतया घटित होता है। नारद 
पुराण में दी गई भागवत पुराण की जो विषय-सूची है वह श्रीमद्भागवद्‌ 
पुराण से मिलती जुलती है । पद्म-पुराण में श्रीमद्भागवद्‌ को सब पुराणों 
में श्रेष्ठ बतल्लाया गया हैः-- 


पुराणेषु व सर्वेषु श्रीमद्भागवर्त परम । 
यत्र प्रतिपद॑ कृष्णो गीयते बहुदर्शिभिः ॥ 


इन उत्लेखों से स्पष्ट है कि प्राचीन सम्प्रदा्यों के अनुसार भागवत 
पुराण के उदलेख का अ्रभिप्राय श्रीमद्भागवत पुराण से ही है । 

शिवपुराण तथा वायुपुराण में भी इसी प्रकार मतभेद है । वायु 
पुराण का वर्णन हमने पुराणों के अन्तर्गत किया है। शिवपुराण उससे 
भिन्न ग्रन्थ है । शिव पुराण भी एक नहीं दो हैं। एक लक्ष-श्लोकास्मक है 
जिसमें १२ संहिताये कद्दी जाती हैं जो ये हैं:--- 

(१) विद्यं श्वर संहिता (२) रौद सं० (३) विनायक् सं० (४७) औम 
सं० (५) मातृ सं० (६) रुद्वेकादश सं० (७) कैलाश (८) शतरुद्र (५) 
कोटिरुद् सं० (११) सहसत्रकोटि रुद्न (११) वायु प्रोक्त सं० और (१२) 
धर्म संहिता । 

इन संहिताओं का उदलेख शिवपुराण को वायुसंद्विता (अ,१।४१-७२) 
में किया गया है। परन्तु यह द्वादशसंहितावाला शिवपुराण इस समय 
उपलब्ध नहीं होता । बम्बई के वेड्ूटेश्वर प्रेस से जो शिवपुराण प्रकाशित 
हुआ है उसमें केवल ७ संद्वितायें ओर २४,००० शछोक मिलते हैं। इन 
संदिताओं के नाम ये हैंः-- 

(३) विद्यंश्वर संहिता (२) रुद्र सं० (३) शतरुद्र सं० (४) कोटिरुद् 
सं० (७) उमा सं० (६) कैलाश सं० (७) वायवीय संहिता । 
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पणिडत ज्वाला-प्रसादुजी ने अपने “अष्टाद्शपुराणद्पंण” ( पृष्ट० 
१२६--१ ३७५ तक ) में शिवपुराण की जो सूची दी है वह इससे भिन्न 
है। ज्वाला प्रसाद की सूची में (१) ज्ञान संह्विता (२) सनत्कुमार सं० 
(३) धर्म सं० नामक तीन संहिताओं का वर्णन अधिक दे । यहाँ शिव 
सम्बन्धी समग्र सिद्धान्तों का वर्णन है जिनमें बहुत से सिद्धान्त शेवतन्त्रों 
से लिये गये हैं। योग का वर्णन इस पुराण के अन्तर्गत विस्तृत रूप से 
है। इन्हीं अध्यायों का सारांश श्रग्नि-पुराण में भी मिलता है। शछोक 
दोनों जगद्द एक द्वी हैं। शिव पुराण का वर्णन क्रमबद्ध तथा व्यवस्थित 
ह्वे। अग्निपुराण का वर्णन उतना सुसंगठित नहीं है । अन्तिम खण्ड के 
३९ वे अ्रध्याय में 'शेवयोग” नामक एक विशिष्ट अध्याय है जिसमें योग 
के द्वारा भगवान्‌ शकर के विशिष्ट ध्यान का वर्णन है। शिव तत्त्व के 
जिज्ञासुओं के लिए यह पुराण अमृक्य निधि है। इन समस्त पुराणों" की 
कछोक संख्या ७ लाख है। पुराणों में उद्लिखित दे कि देवलोक में स्थित 
पुराणों की संख्या शतकोटि ( सो करोड़ ) थी परन्तु मानवों के अ्रल्पत्ञ 
तथा अल्पायु होने के कारण व्यासजी ने चार ज्ञाख श्लोकों में समस्त 
पुराणों का संक्षेप में सारांश उपस्थित कर दिया। मद्दाभारत हरिवंश 
के साथ एक रक्त शछोकास्मक है । रामायण में २४ ००० छछोक हैं। 
पुराणों की छोक-संख्या महाभारत से चारगुनी दे । इतिहास ओर पुराणों 
की सम्मिलित 'छोक-संख्या ( टोटल ) ९) लाख है। इसके पश्चात्‌ 
उपपुराणों की शछोक-संख्या जोड़ लेने पर यह संख्या एक लाख ( ७३ 
छाख ) और आगे बढ़ जाती है। इस प्रकार इतना बढ़ा धार्मिक साहित्य 
संसार की किसी भी भाषा में उपलब्ध नहीं दे । धन्य हैं ऋषि लोग 

१ शन पुराणों के विस्तृत विवरण के लिये देखिये 

प॑० ज्वाला प्रसाद मिश्र-- अशदरश पुराण दपण | 


श्द्र० आयंसंस्कृति के मूलाधार 


जिन्होंने वेदिक धर्म के रहस्यों को, श्राचार तथा विचारों को, नियम तथा 
व्यवह्ास को, जनसाधारण तक पहुँचाने के लिये इतना विराट्‌ साहित्य 
रचकर हमारा परम कल्याण तथा मंगल सम्पन्न किया है । 


पुराणों का परिचय 


ब्रह्मपुराण 

(/) बह्मपुराण--यह पुराण आदि बाह्य!” के नाम से भी प्रसिद्ध 
है| इसके अ्रध्यायों की संख्या २४५ है और छोकों की संख्या १४,००० 
के आसपास है। पुराण-सम्मत समस्त विषयों का वर्णन यहाँ उपलब्ध 
होता है। सृष्टि कथन के अनन्तर सूर्यवंश तथा सोमवंश का अ्रव्यन्त 
संक्तिपत विवरण दहै। पाव॑ती आख्यान बड़े विस्तार से १० अध्यायों 
में--(३४ अध्याय से ४० तक)--दिया गया है | मार्कण्डेय के आख्यान 
( अध्याय ५२ ) के अनन्तर गौतमी, गंगा, कृत्तिका तोथ, चक्रतीथे, 
पुत्रतीर्थ, यम तीर्थ, आपस्तम्ब तीर्थ आदि अनेक प्राचीन तीर्थों के माहात्म्य 
गौतमी माद्दात्म्य के अन्तर्गत (अ० ७०--१ ७७) दिये गये हैं। भगवान 
कृष्ण के चरिन्र का भी वर्णन ३२ अध्यायों (अध्याय १८० से २१२ तक) 
में बड़े विस्तार के साथ वर्णित है। कथानक वही है जिसका वर्णन 
भागवत के दुशम स्कन्ध में है। मरण के अनन्तर द्दोनेवाली अवस्था का 
वर्णन श्रनेक अध्यायों में किया गया है। इस पुराण में भूगोल का विशेष 
वर्णन नहीं है । परन्तु उड़ीसा में स्थित कोणादित्य ( कोणा्क ) नामक 
तौथ तथा तत्संबद्ध सूर्य-पुजा का वर्णन इस पुराण को विशेषता प्रतीत 
होता है। सूर्य की मद्दिमा तथा उनके व्यापक श्रभ्ुत्व का निर्देश छु 


अध्यायों में दै ( अ० २८--ह३ ) । 
इस पुराण में सांख्य योग की समीक्षा भी बढ़े विस्तार के साथ दस 


पुराणों का परिचय श्ष्१ 


अध्यायों (जअ० २३४७-- ४४ ) में की गई है। कराल जनक के प्रश्न 
करने पर महषिं वसिष्ठ ने सांख्य के महनीय सिद्धान्तों का विवेचन किया 
है। ध्यान देने की बात है कि इन पुराणों में वर्णित सांख्य अनेक 
महत्त्वपूर्ण बातों में अवान्तर कालीन सांख्य से भेद रखता है। पिछले 
सांख्य में तत्त्तों की संख्या केवल २५७ ही है। परन्तु यहाँ मुर्धस्थानीय 
२६ वें तत्व का भी वर्णन है। पौराणिक सांख्य निरीश्वर नहीं हे तथा 
उसमें ज्ञान के साथ भक्ति का भी विशेष पुट मिला हुआ है। इस ग्रन्थ 
में एक और भी विशेषता है। इसके कतिपय अध्याय मदभारत के १२ वें 
पर्व ( शान्ति पर्व ) के कतिपय अध्यायों से श्रच्तरशः मिलते हैं। धर्म ही 
परम पुरुषार्थ है; इस तत्त्व का प्रतिपादन इस पुराण के अन्त में कितनी 
सुन्दर भाषा में किया गया हैः-- 
धर्मं मतिरभवतु वः पुरुषोत्तमानां, 
सह्यंक एवं परलोकगतस्य बन्धुः । 
अर्थां त्लियश्च निपुणेरपि सेव्यमाना, 
नेव प्रभावमुपयान्ति न च स्थिरतम्‌ ॥| 
( ब्र० पु० २४५।३६) 


पद्मपुराण 


(२) पत्म पुराण--यह पुराण परिमाण में स्कन्द्‌ पुराण को छोड़ 
कर अद्वितीय है। इसकी छछोकों की संख्या ५०,००० बतलाई जाती है | 
इस प्रकार से इसे महाभारत का आधा ओर भागवत पुराण से तिग्ुना 
परिमाण में समझना चाहिये | इसके दो संस्करण उपलब्ध दह्वोते हैं (१) 
बंगाली संस्करण ओर ( २ ) देवनागरी संस्करण । बंगाली संस्करण तो 
अभी तक अप्रकाशित हस्तलिखित प्रतियों में पड़ा है। देवनागरी संस्करण 


श्वर आयेसंस्कृति के मूलाधार 


आनन्दाश्रम संस्कृत ग्न्थावली में चार भागों में प्रकाशित हुआ है । 
आनन्दाश्रम संस्करण में छुः खण्ड हैं:--(१) आदि (२) भूमि !३) 
बह्म (9) पाताल (७) सृष्टि और (६) उत्तर खयढ । परन्तु भूमिखण्ड 
( अध्याय १२०--४८।४९ ) से ही पता चलता है कि छः खण्डों को 
कल्पना पीछे की है। मूल में पाँच ही खण्ड थे जो बंगाली संस्करण में 
आज भी उपलब्ध होते हैं । 


प्रथम सष्टिखए्ड हि, भूमिखण्ड द्वितीयकम्‌ । 
तृतीय॑स्वर्गंखण्ड च, पातालश्व चतुर्थकम्‌ ॥ 
पदश्चम॑ चोत्तर खण्ड, सर्वपापप्रणाशनम्‌ । 


अब इन्हीं मूलभूत पाँच खण्डों का वर्णन क्रमशः किया जा रहा है । 

(/) साष्ट खड--इसमें ८र अध्याय हैं। इसके प्रथम अध्याय 
( छोक ५०-६० ) से पता चलता है कि इसमें ५०,००० शोक थे तथा 
यह पुराण पाँच पर्वों में विभक्त था-- १) पौष्कर पर्वें--जिसमें देखता, 
मुनि, पितर तथा मनुष्यों की ९ प्रकार की सृष्टि का वर्णन है । (२) 
तीर्थपर्व--जिसमें पव॑त, द्वीप तथा सप्त सागर का वर्णन है। (३) तृतीय 
पर्व--जिसमें अधिक दक्षिणा देनेवाले राजाओं का वर्णन है। (४) 
राजाओं का वंशानुकीतंन है । (७) मोक्ष पव में मोक्ष तथा उसके साधन 
का वर्णन किया गया है। इस खण्ड में समुद्र मंथन, एथु की उत्पत्ति 
पुष्कर तीर्थ के निवासियों का धर्मकथन, बुंन्नासुर संग्राम, वामनावतार, 
मार्कण्डेय की उत्पत्ति, कार्तिकेय की उत्पत्ति, रामचरित, तारकासुरवध 
श्रादि कथाएँ विस्तार के साथ दी गई हैं। 

(२) भूमिखरड-- इस खण्ड के आरस्भमें शिवशर्मा नामक ब्राह्मण की 
पितृभक्ति के द्वारा स्वर्गलोक की प्राप्ति का वर्णन है। राजा प्रथु के जन्म 


पप्मपुराण श्यरे 


और चरित्र का वर्णन है। किसी छुप्मवेश धारी पुरुष के द्वारा जैनधर्म 
का वर्णन सुनकर बेन उन्मार्गगामी बन जाता है। तब सप्तर्षियों के 
द्वारा उसकी भुजाओं का मन्‍्थन होता है जिससे प्रथु की उप्पत्ति होती 
है। नाना प्रकार के नैमित्तिक तथा आशभ्युद्यिक दानों के अनन्तर सती 
सुकला की पातित्रत सूचक कथा बड़े विस्तार के साथ दी गईं है | ययाति 
ओर मातलि के अध्यात्म-विषयक सम्वाद, में पाप और पुण्य के फलों का 
वर्णन ओर विष्णुभक्ति की प्रशंसा को गईं है । महर्षि च्यवन की कथा भी 
बड़े विस्तार के साथ दी गईं है। यह पद्मपुराण विष्णु-भक्ति का प्रधान ग्रन्थ 
है। परन्तु इसमें अन्य देवताओं के प्रति भ्रनुदार भावों का प्रदर्शन कहीं 
भी नहीं किया गया है। शिव भोर विष्णु की पुकता के प्रतिप्रादक ये 
कछोक कितने महत्त्वपुर्ण हैंः--- 


शैव॑च वैष्णव॑ लोकमेकरूप॑ नरोत्तम । 
द्योश्वाप्यन्तरं नास्ति एकरूप॑ महात्मनोः ॥ 


शिवाय विष्णुरूपाय विष्णवे शिवरूपिणे। 
शिवस्य द्वदये विष्णुः विष्णोश्र हृदये शिवः || 
एकमूर्तिज्नयो देवाः ब्रक्मविष्णुमदेश्वराः । 
त्रयाणामन्तरं नास्ति, गुणभेदाः प्रकीतिताः ॥ 


(२) स्वयं खए्ड--इस खणड में देवता, गन्धवं, अप्सरा, यक्ष 
आदि के लोकों का विस्तृत वणंन है । इसी खण्ड में शकुन्तलोपाख्यान 
है जो महाभारत के शकुन्तलोपाख्यान से सर्वथा भिन्न है परन्तु कालिदास 
के 'अभिज्ञान-शकुन्तल” से बिककुल मिलता जुलता है। इससे ज्ञात 
होता दे कि कालिदास ने अपने सुप्रसिद्ध नाटक की कथावस्तु महाभारत 


१८४ आपरयसंस्कृति के मूलाघार 


से न लेकर इसी पुराण से ली है। “विक्रमोवंशी' के सम्बन्ध में भी 
यही बात है । 

(9) पाताल खरड--इसमें नागलोक का विशेष रूप से वर्णन है। 
प्रसंगतः रावण के उल्लेख होने से पूरे रामायण की कथा इसमें कही गईं 
है। इसमें विशेष बात यह है कि कालिदास के द्वारा 'रघुवंश' में वर्णित 
राम की कथा से यह कथा मिलती जुलती है। रावण के वध के अनन्तर 
सीता-परिव्याग तथा रामाश्रमेध की कथा भी इसमें सम्मिलित है | यहदद 
कथा भवभूति के उत्तर रामचरित” में वर्णित शमचरित से बहुत कुछ 
मिलती है । इस पुराण में व्यास जी के द्वारा १८ पुराणों के रचे जाने 
की बात उल्लिखित है जिसमें भागवत पुराण की विशेष रूप से महिमा 
गाई गई है। 

(५) उत्तर खर्ड--इस पाँचवें खण्ढ़ में विविध प्रकार के आख्यानों 
का संग्रह है। इसमें विष्णुभक्ति की विशेष रूप से प्रशंसा की गईं है । 
“(क्रियायोगसार” नामक इसका एक परिशिष्ट अंश भी है जिसमें यह 
दिखलाया गया है कि विष्णु भगवान्‌ ब्रतों तथा तीर्थों के सेवन से विशेष 
रूप से प्रसन्‍न होते हैं । 

पद्मपुराण विष्णुभक्ति का प्रतिपादक सबसे बढ़ा पुराण है। भगवान्‌ 
का नामकीतन किस प्रकार सुचारु रूप से किया जा सकता है ? कितने 
नामापराध हैं ? आदि प्रश्नों का उत्तर इस पुराण में बड़ी प्रामाणिकता से 
दिया गया है । इसीलिये अवान्तर-कालीन वैष्णव सम्प्रदाय के ग्रन्थों ने 
इसका महत्त्व बहुत अधिक माना है। साहित्यिक दृष्टि से भी यह बहुत 
सुन्दर है । पुराणों में तो अनुष्ट्रप्‌ का ही साम्राज्य रहता है परन्तु इस 
पुराण में अनुष्टुप्‌ के अ्रतिरिक्त अन्य बढ़े छुन्दों का भी समावेश है । 
भगवान्‌ की स्तुति के ये दोनों पद्य कितने सुन्दर हैंः--- 


विष्णु पुराण श्प्पप्‌ 


संसारसागरमतांव गभीरपार॑, 

दुःखोर्मिभि: विविध-मोहमयेस्तरज्लेः । 
सम्पूर्णमस्ति निजदोषगुणेस्तु प्राप्तं, 

तस्मात्‌ समुद्धर जनार्दन मां सुदीनम ॥ 
कर्माम्बुदे महति गर्जति वर्षतीव, 

विद्युन्लतोल्लसति पातकसंचर्यमेँ । 
मोहान्धकारपटलैमयि.. नष्दष्टे;, 

दीनस्थ तस्य मधुसूदन देहि हस्तम ॥ 


विष्णुपुराण 

(३) विष्णु पुराण--दाशनिक महत्त्व की दृष्टि से यदि भागवत पुराण 
पुराणों की श्रेणी में प्रथम स्थान रखता है, तो विष्णुपुराण निश्चय ही 
द्वितीय स्थान का श्रथिकारी है। यह वैष्णव दशन का मूल आलूम्बन है | 
इसीलिये आचाय॑ रामानुज ने अपने 'श्रीभाष्य” में इसका प्रमाण तथा उद्धरण 
बहुलता से दिया है। परिसाण में यह न्यून होते हुए भी महत्त्व में 
अधिक हे। इसके खण्डों को “अंश” कद्दते हैं | इसके अंशों की संख्या ६ 
है तथा अध्यायों की संख्या १२६ है। इस प्रकार परिसाण में यह भागवत 
पुराण का तृतीयांश-मात्र है। प्रथम अंश में सृष्टि वर्णन के अनन्तर 
ध्रुव चरित और प्रह्मद चरित का विस्तृत वर्णन है ( अ० ११-२० )। 
द्वितीय अंश ( खण्ड ) में भूगोल का बड़ा ही साज्लोपाजञ' विवेचन है । 
तृतोय अंश में आश्रम सम्बन्धी कतंव्यों का विशेष निर्देश है। इसके 
तीन अध्यायों में ( अ० ७-६ ) वेद की शाखाओं का विशिष्ट वर्णन है 
जो वेदाभ्यासियों के लिये बड़े काम की वस्तु है। चतुर्थ अंश विशेषतः 
ऐतिहासिक है जिसमें सोमवंश के अन्तर्गत ययाति का चरित वर्णित है । 


श्८5 आयेसंस्कृति के मूलाधार 


यहु, तुवंसु, वुद्म , अनु, पुरु---इन पाँच प्रसिद्ध क्षत्रिय वंशों का भिन्न- 
भिन्न अध्यायों में वर्णन मिलता है। पदञ्चम अंश के ३८ अश्रध्याय में 
भगवान कृष्ण का अलोकिक चरित वैष्णव भक्तों का आलम्बन है । इस 
खण्ड में दशम स्कन्‍्ध के समान कृष्ण-चरित पूर्णतया वर्णित है परन्तु 
इसका विस्तार कम है। षष्ठ अंश केवकछ आठ अध्यायों का है जिसमें 
प्रलय तथा भक्ति का विशेषरूप से विवेचन किया गया है । 
साहित्यिक दृष्टि से यह पुराण बढ़ा ही रमणीय, सरस तथा सुन्दर 

है। इसके चतुथथ अंश में प्राचीन सुष्ठु गद्य की कलक देखने को मिलती 
है। ज्ञान के साथ भक्ति का सामअस्य इस पुराण में बड़ी सुन्दरता से 
दिखलाया गया है। विष्णु की प्रधान रूप से उपासना होने पर भी इस 
पुराण में साम्प्रदायिक संकीणांता का ल्ेश भी नहीं है। भगवान्‌ कृष्ण ने 
स्वयं महादेव ( शिव ) के साथ अपनी अभिन्नता प्रकट करते हुए अपने 
श्रीमुख से कहा हैः--- 

यो5हं स त्व॑ जगच्चेदं, सदेवासुरमानुषम्‌ । 

मत्तो नान्‍्यदशेष॑ यत्‌, तच््य॑ ज्ञातुमिहा्सि || 

अविद्यामोहितात्मानः पुरुषा भिन्‍नदर्शिनः । 

वदन्ति भेद॑ पश्यन्ति, चावयोरन्तरं हर ॥ (१॥३३।४८-९) 


सुन्दर भाषण के लाभ का यह कितना अच्छा वर्णन हेः--- 
हित॑, मितं, प्रियं काले, वश्यात्मा योडमिभाषते | 
स॒याति लोकानाहाददेत॒भूतान्‌ वपाक्षयान्‌ ॥ 


वायुपुराण 


(४) वायुपुराणए--इसी पुराण का दूसरा नाम शिव पुराण है। 
यह पुराण अत्यन्त पभाचोन है। बाणभटद्ट ने अपनी कादम्बरों में इसका 


वायुपुराण श्प७ 


उल्लेख पुराणे वायुप्रलपितम” लिखकर किया है। भ्रतः इससे जान 
पढ़ता है कि इस प्रन्थ की रचना बाणभट्ट से बहुत पहले हो चुकी थी । 
यह पुराण परिमाण में अन्य पुराणों से अपेक्षाकृत न्‍्यून है। इसके 
अध्यायों की संख्या केवल ११२ है तथा छोकों की ११,००० के लगभग 
है। इस प्राण में चार खण्ड है जो 'पाद” कहलाते हैं--१) प्रक्रिया 
पाद (२) अनुषज्ञ पाद (३) उपोद्धात पाद (७) उपसंदार पाद । इसके 
आरम्भ में सृष्टि प्रकरण बड़े विस्तार के साथ कई श्रध्यायों में दिया गया 
है। तदन्तर चतुराश्रम विभाग प्रदर्शित किया गया है। यद्द पुराण 
भौगोलिक वर्णनों के लिये विशेषरूप से पठनीय है। जम्बू द्वीप का वर्णन 
विशेषरूप से है ही, परन्तु अन्य द्वीपों का भी वर्णन बड़ी सुन्दरता से यहाँ 
किया गया है ( श्र० ३४---३९ * | खगोल का वर्णोब भी इस ग्रन्थ में 
विस्तृत रूप में उपलब्ध होता है ( अ० ५०-५३ )। शअ्रनेक अध्यायों में 
युग, यज्ञ, ऋषि, तीर्थ का वर्णन समुपलब्ध है। अध्याय ६० में चारों 
वेद की शाखाओं का वर्णन किया गया है जो साहित्यिक दृष्टि से विशेष 
अनुशीलन करने योग्य है। प्रजापति-वंश वर्णन ( आर० ६१--६५ ) 
कश्यपीय प्रजासर्ग (अ० ६६-६५) तथा ऋषिवंश (श्र० ७०) प्राचीन ब्राह्मण 
वंशों के इतिहास को जानने के लिग्रे बड़े ही उपयोगी हैं । श्राद्ध का भी 
वर्णन अनेक अध्यायों में है। अध्याय ८६ ओर ८७ में संगीत का विशद 
वर्णन उपलब्ध है। ९९ वा अध्याय प्राचीन राजाओं का विस्तृत वर्शन 
प्रस्तुत करने के कारण ऐतिहासिक दृष्टि से विशेष मद्त्व रखता है । 

इस पुराण की सबसे बढ़ी विशेषता शिव के चरित्र का विस्तृत वर्णन 
है। परन्तु यह साम्प्रदायिक दृश्कोण से दूषित नहीं है । विष्णु का 
भी वर्णन इसमें अनेक अध्यायों में मिलता है। विष्णु का महत्त्व तथा 
उनके अवबतारों का वर्णन कईं अध्यायों में यहाँ उपलब्ध है | पशुपति की 
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पूजा से संबद्ध 'पाशुपत योग” का निरूपण इस पुराण की महती विशेषता 
है। पाशुयत योग का वर्णन अन्य पराणों में नहीं मिलता । परन्तु इस 
पुराण में उसकी पूरी प्रक्रिया बड़े विस्तार के साथ ( अ० ११--१५ ) 
दी गईं है। यह अंश प्राचीन योग शाखर के स्वरूप को जानने के लिये 
अत्यन्त उपयोगी है । अध्याय २४ में वर्णित 'शावस्तव” साहित्यिक दृष्टि 
से अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है । श्रध्याय ३० में दक्ष प्रजापति ने जो शिव की 
स्तुति की है वह भी बड़ी सुन्दर है | ये स्तुतियाँ वैदिक 'रुद्राध्याय! के 
पौराणिक रूप हैं-- 
नमः पुराण-प्रभवे, युगस्य प्रभवे नमः । 
चतुविधस्य॒ सर्गस्य, प्रभवेडनन्त-चक्तुपे ॥ 
विद्यानां प्रभवे चेव, विद्यानां पतये नमः । 
नमो ब्रतानां पतये, मन्त्राणां पतये नमः ॥ 


श्रीमद्भागवत 

(५) श्रीमद्भागवत-संस्कृत साहित्य का एक अनुपम रत्न है। भक्ति- 
शास्त्र का तो वह सव्वेस्व है। यह निगम-कुल्पतरु का स्वयं गलित अम्रतमय 
फल है। वैष्णव आचार्यों ने प्रस्थानन्रयी के समान भागवत को भी अपना 
उपजीव्य माना है। वल्लभाचार्थ भागवत को महर्षि व्यासदेव की 'समाधि- 
भाषा” कहते हैं श्रर्थांत्‌ भागवत के तत्तवों का वर्णन व्यास ने समाप्रि-द्शा 
में अनुभूत कर के किया था। भागवत का प्रभाव वल्लभसम्प्रदाय ओर 
चेतन्यसम्प्रदाय पर बहुत अधिक पड़ा है। इन सम्प्रदायों ने भागवत 
के आध्यात्मिक तत्वों का निरूपण अपनी २ पद्धति से किया है। इन ग्रन्थों 
में आनन्दतीर्थ कृत 'भागवततात्पर्यनिणय” से जीव गोस्वामी का 'षट्‌ 
सन्दुर्भ' व्यापकता तथा विशद्ता की इष्टि से अधिक महत्त्वपूर्ण है। भागवत 
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के गूढ़ार्थ को व्यक्त करने के लिए प्रत्येक वैष्णवसम्प्रदाय ने इस पर स्वमता- 
नुकूल व्याख्या लिखी है, जिनमें कुछ टीकाओं के नाम यहाँ दिये 
जाते हैं-रामानुज मत में सुदर्शनसूरि की 'शुकपक्षीय” तथा वीरराघवाचार्य 
की 'भागवतचन्द्रचन्द्रिकाअः माध्वमत में विजयध्वज की 'पदरत्नावली” ; 
निम्बाकमत में शुकदेवाचाय का 'सिद्धान्तप्रदीप', वल्लभमत में स्वयं आचाय॑ 
वल्लभ की 'सुबोधिनी” तथा गिरिधराचार्य की आ्ाध्यात्मिक टीका; चैतन्य- 
मत में श्रीसनातन की 'बृहद्वैष्णवोषिणी” ( दुशमस्कन्ध पर ', जीवगो- 
स्वामी का क्रमसन्दभ!, विश्वनाथ चक्रवर्ती को 'साराथंदर्शिनी?! । सब से 
अधिक लोकप्रिय श्रीघरस्वामी की श्रीधरी है। श्री हरि नामक भक्तवर का 
“हरिभक्तिरसायन' पूर्वांध दशम का 'छोकातव्मक व्याख्यान है। इन सम्प्र- 
दायों की मौलिक आध्यात्मिक कल्पनाओं का आधार यही अष्टादश सद्दख्न- 
छोकाव्मक भगवद्धिम्रहरूप भागवत है। 
श्रीमद्भागवत अद्व ततत्त्व का ही प्रतिपादन स्पष्ट शब्दों में करता है 
श्री भगवान्‌ ने अपने तत्त्व के विषय से ब्रह्मा जी को इस प्रकार उपदेश 
दिया है।--- 
श्रह्मेवासमेवाग्रे नान्यद्‌ यत्‌ सदसत्परम्‌ । 
पश्चादहं यदेतच्व योडवशिष्येत सोडस्म्यहम्‌ || भांग ० २।९।३२ 
'सृष्टि के पूर्व में ही था--मैं केवल था, कोई क्रिया न थी। डस 
समय सत्‌ श्रर्थात्‌ कार्यात्मक सथूल भाव न था, अखत--कारणात्मक 
सूक्ष्ष्माव न था । यहाँ तक कि इनका कारणभूत प्रधान भी श्रन्तमुंख 
होकर मुझमें लीन था । सृष्टि का यह प्रपन्न में ही हूँ और प्रलय में सब 
पदार्थों के ल्लीन हो जाने पर में ही एकमाश्र अवशिष्ट रहूँगा।” इससे स्पष्ट 
है कि भगवान्‌ निग्गुण, सगुण, जीव तथा जग़त्‌ सब वही हैं। अ्रह्दयतरव 
सत्य है । उसी एक, अद्वितीय, परमार्थ को क्लानी लोग ब्रह्म, गोगीजन 
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परमात्मा, और भक्तगण भगवान्‌ के नाम से पुकारते हैं) । वही जब 
सर्त्वगुणरूपी उपाधि से अवच्छिन्न न होकर अव्यक्त, निराकाररूप से रहते 
हैं तब 'निगुंणग” कहलाते हैं और उपाधि से अवच्छिन होने पर 'सगुण! 
कहलाते हैं और उपाधि से अश्रवच्छिन्न होने पर 'सगुण” कहलाते हैं । 
“परमाथभूत* ज्ञान सत्य, विशुद्ध, एक, बाहर-भीतर-मेद्रद्वित, 
परिपूर्ण, अन्तमुंख तथा निर्विकार हे---वही भगवान्‌ तथा वासुदेव शब्दों 
के द्वारा अभिहित होता है । सत्वगुण की उपाधि से अन्च्छिन्न होने पर 
वही निगुंण ब्रह्म प्रधानतया विष्णु, रुद्र, ब्रह्मा तथा पुरुष चार प्रकार का 
सगुणरूप धारण करता है। शुद्धसत्त्वावच्छिन्न चैतन्य को 'विष्ण” कहते 
हैं, रजोमिश्रित सस्‍्वावच्छिन्न चेतन्य को “ब्रह्मा! तमोमिश्र सच्त्वावच्छिन्न 
चैतन्य को रुद्र” और तुल्यबल रज-तम से मिश्रित सत्त्वावच्छिन्न चेतन्य 
को 'पुरुष' कहते हैं। जगत्‌ के स्थिति, सृष्टि तथा संहार व्यापार में 
दिव्णु, ब्रह्म और रुद्र निमित्त कारण होते हैं; “पुरुष” उपादान कारण 
होता है । ये चारों ब्रह्म के ही सगुणरूप हैं। अतः भागवत के मत में 
बरद्ा ही अभिन्न-निमित्तोपादान कारण है। 

पर-ब्रह्म द्वी जगत्‌ के स्थिव्यादि व्यापार के लिए भिन्न भिन्न श्रवतार 
धारण करते हैं । आद्योडवतारः पुरुषः परस्य ( भाग० २॥६।४१ )। 
परमेश्वर का जो अंश प्रकृति तथा प्रकृतिजन्य कार्यो का वीक्षण, नियमन, 
प्रवतंन आदि करता है, मायासम्बन्ध रहित हुए भी माया से युक्त रहता 

१ वदन्ति तत्‌ तत्वविदस्वत्त्व॑ यज्ज्ञानमद्यम्‌ । 

ब्रद्देति परमात्मेति भगवानिति शब्बते ॥ भाग ० १। २। ११, 
२ शान विशुद्धं परमार्थमेकमनन्तरं त्ववदित्रेद् सत्यम्‌। 
प्रत्यक्‌ प्रशान्तं मगवच्छब्दसंश यद्‌ वासुदेव॑ कवयो वदन्ति ॥ 
-भाग० ५। १२। ११, 
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है, सवंदा चितशक्ति से समन्वित रहता है, उसे “पुरुष” कहते हैं। इस 
पुरुष से ही भिन्न भिन्न अवतारों का उदय होता हैः-- 

भूतेय॑दा पश्नमिरात्मसष्टे; पुर॑ विराज॑ विरचय्य तस्मिन्‌ । 

स्वांशेन विष्ट; पुरुषामिधा नमवाप नारायण आदिदेव;॥ भाग० १ ।४॥३ 

ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र पर-ब्रह्म के गुणावतार है। इसी प्रकार कढूपा- 

क्क्वार, युगावतार, मन्वन्तरावतार श्रादि का वर्णन भागवत में विस्तार के 
साथ दिया गया है । 

भगवान्‌ अरूपी होकर भी रूपवान्‌ हे ( भाग० ३।२४।३१)। भक्तों 
की अभिरुचि के श्रनुसार वे भिन्न भिन्न रूप धारण अरते हैं ( भाग० ३। 
९।११ )। भगवान्‌ की शक्ति का नाम “माया! है जिसका स्वरूप भगवान्‌ 
ने इस प्रकार बतलाता है-- | 

ऋतेडर्थ यत्‌ प्रतीयेत न प्रतीयेत चात्मनि। 
तद्‌ विद्यादात्मनो मायां यथा भासों यथा तमः ॥ २।९।३४, 

वारतव वस्तु के बिना भी जिसके द्वारा आत्मा में किसी अनिवेचनीय 
वस्तु की प्रतीति होती है ( जैसे आकाश में एक चन्द्रमा के रहने पर भी 
ृष्टिदोष से दो चन्द्रमा दीख पड़ते हैं) और जिसके द्वारा विद्यमान रहने 
पर भी वस्तु की प्रतीति नहीं होती ( जैसे विद्यमान भी राहु नक्षत्रमण्डल 
में नहीं दीख पड़ता ) वही माया? है। भगवान्‌ अचिन्त्यशक्तिघ्मन्वित 
हैं। वह एक समय में भी एक होकर भी श्रनेक है। नारदजी ने द्वारिका 
पुरी में एक समय में ही श्री कृष्ण को समस्त रानियों के महलों में विद्यमान 
भिन्न भिन्न कार्यों में संहम देखा था । यह उनकी अचिन्तनीय महिमा का 
विज्ञास है। जीव और जगत्‌ भगवान्‌ के ही रूप हैं । 

साधनमाग--इस भगवान्‌ की उपलब्धि का सुगम उपाय बसछाना 
भागवत की विशेषता है। भागवत की रचना का प्रयोजन भी भक्तितरव 
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का निरूपण दे। वेदार्थोपब्न हित विपुलकाय महाभारत की रचना करने पर 
भी अ्रतृप्त होनेवालरे वेदव्यास का हृदय भक्तिप्रधान भागवत की रचना से 
वितृ्॑त हुआ । भागवत के श्रवण करने से भक्ति के निष्प्राण ज्ञान-वैराग्य- 
पुत्रों में प्राय का ही संचार नहीं हुआ, प्रत्युत वे पूर्ण यौवन को प्राप्त 
हो गये । अतः भगवान्‌ की प्राप्ति का एकमात्र उपाय “भक्ति! ही है-- 


न सांधयति मां योगो न सांख्यं धर्म उद्धव । 
न स्वाध्यायस्तपो त्यागो यथा भक्तिम॑मोजिता ॥ ११।१४।२०. 


परमभक्त प्रह्मदजी ने भक्ति की उपादेयता का वर्णन बड़े सुन्दर शब्दों 
में किया है कि भगवान्‌ चरित्र, बहुज्ञता, दान, तप आदि से प्रसन्न नहीं 
होते । वे तो निमंलभक्ति से प्रसन्न होते हैं। भक्ति के अतिरिक्त श्रन्य 
साधन *उपहासमातन्र हैं-- 


प्रीयनाय मुकुन्दस्य न वृत्त' न बहुशता। 
न दान॑ न तो नेज््या न शौच न बरतानि च | 
प्रीयतेडमलया भक्‍त्या हरिरन्‍्यद्‌ विडम्बनम्‌॥ ७।७।५१.५२, 


भागवत के अनुसार भक्ति ही मुक्तिप्राप्ति में प्रधान साधन है । ज्ञान 
कम भी भक्ति के उदय होने से ही सार्थक होते हैं, अतः परम्परया 
साधक हैं, साह्ाद्रपेण नहीं। कम का उपयोग वैराग्य उत्पन्न करने में 
है। जब तक वैराग्य की उत्पत्ति न हो जाय, तत्र तक वर्णाश्रम विहित 
आचारों का निष्पादन नितान्त आवश्यक है , भाग० 3१।२०॥९ ) । कमफलों 
को भी भगवान्‌ को समपंण कर देना ही उनके “विषदन्त” को तोड़ना 
है (भाग० १॥७५॥१२ )। श्रेय की मूलस्रोतरूपिणी भक्ति को छोड़कर केवल- 
बोध की प्राप्ति के क्षिए उद्योगशील मानवों का प्रयत्ष उसी प्रकार निष्फत्ञ 
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तथा क्ल्लेशोत्पादक है जिस प्रकार भूसा कूटने वालों का यत्र' (३०।१७।७)। 
अतः भक्ति की उपादेयता मुक्तिविषय में सर्वश्रेष्ठ हे । भक्ति दो प्रकार की 
मानी जाती हे---साधनरूपा भक्ति! तथा 'साध्यरूपा भक्ति! | साधनभक्ति 
नव प्रकार की होती है--श्रवण, कीर्तन, स्मरण, पादसेवन, अ्चन, 
वब्दन, दाध्य, सख्य तथा श्राप्मनिवेदूुन । भागवत में सत्सड्गति की महिमा 
का वर्णन बड़े सुन्दर शब्दों में किया गया है। साध्यरूपा या फलरूपा भक्ति 
प्रेममयी दोती है जिधके सामने अनन्य भगवत्पदाश्रित भक्त ब्रह्मा के पद, 
इन्द्रपद, चक्रवर्तीपद, छोकाधिपत्य तया योग की विविधविलक्षण सिद्धियों 
को कौन कहे, मोक्ष को भी नहीं चाहता । भगवान के साथ नित्य बृन्दावन में 
ललित विहार की कामना करने वाले भगवदच्चरणचञ्नरीक भक्त शुष्क नीरस 
मुक्ति को प्रयासमात्र मानकर तिरस्कार करते हैंः--- 
न पारमेष्ख्यं न महेन्द्रधिष्ण्य॑ न सावभौम॑ न रसाधिपत्यम्‌ । * 
न योगसिद्धीरपुनभेव॑ वा मय्यर्पितात्मेच्छुत मद्विनाइन्यत्‌ ॥ 
भाग० ११।१०।१४. 
भक्त का हृदय भगवान के दशन के लिए उसी प्रकार छुटपटाया करता 
है, जिस प्रकार पत्नियों के पंखरहित बच्चे माता के लिए, भूख से व्याकुल 








१ श्रेय: खुरति भक्तिदुदस्य ते विभो, क्लिश्यन्ति ये केवलबोघलब्धये । 

तेषामती क्ोशाल एवं शिष्यते, नान्यदू यथा स्थूलतुषावधातिनाम्‌ ॥ 

भक्ति की ज्ञान से श्रेष्ठता प्रतिपादित करनेवाला यदद छोक ऐतिहासिक वृष्टि 
से भी महत्तशालो है, क्‍योंकि आराचाय शझ्डर के दादा गुरु औगौड़पादाचाये ने 
“त्तरगीता' की भपनी टीका में त॒दुक्त भागवत! कहकर इस छोक को उद्धृत 
किया है। भतः भागवत का समय गौड़पाद ( सप्तम शतक )से कहाँ भ्रधिक 
प्राचीन दै। त्रयोदशशतक में उत्पन्न बोपरेव को मागवत का कर्ता मानना 
एक भयकूर ऐतिहासिक भूल हैं । 

१३ 


१९४ आयेसंस्कृति के मूलाधार 


'बछुड़े दूध के लिए तथा प्रिय के विरह .में व्याकुल सुन्दुरी श्रपने प्रियतम 
के लिए छुटपटाती है-- 
अजातपतक्षा इव मातर खगा; स्तन्य॑ यथा वत्सतराः ज्षुधार्ताः । 
प्रिय॑प्रियेव व्युषित॑ विषए्णा मनोडरविन्दाक्ष दिदक्षते त्वाम्‌ ॥ 
भाग० ६।११।२६. 
इस प्रेमाभक्ति की प्रतिनिधि ब्रज्ञ की गोपिकाय थीं जिनके विमल प्रेम 
का रहस्यमय वर्णन व्यास जी ने रासपञ्चाध्यायी में किया है | इस प्रकार 
भक्तिशाखत्र के सवेस्व भागवत से भक्ति का रसमय स्रोत भक्तजनों के हृदय 
को आप्यायित करता हुआ प्रवाहित द्वो रहा है । भागवत से छोकों में एक 
विचित्र अलोकिक माधुय भरा है। श्रतः भाव तथा भाषा उभयदृष्टि से 
श्रीमद्भागवत का स्थान हिन्दुओ्रों के धार्मिक साहित्य में अनुपम है। 
'सर्ववेदान्तसार' भागवत ( $२।१३॥१८ ) का कथन यथाथे हैः-- 


श्रीमद्‌ भागवतं पुराणममल॑ यद्‌ वैष्णवानां प्रिय, 
यस्मिन्‌ पारमहंस्यमेकममलं ज्ञानं पर गीयते । 
तत्र ज्ञानविरागभक्तिसहित॑ नैध्कर्म्यमाविष्कृतं, 
तच्छुबृएवन्‌ विपठन्‌ विचारणपरो भत्तया विमुच्येज्षर: ॥ 


नारद पुराण 


(६) बृहृद्‌ नारदीय पुराणु--नारद पुराण नामक एक उपपुराण 
भी मिलता है। अ्रतः उससे इसे एथक्‌ करने के लिये इसे बुहदद्‌ नारदीय 
पुराण नाम दिया गया है। इस ग्रन्थ में दो भाग हैं। पूर्वंभाग में 
अध्यायों की संख्या १२० है और उत्तरभाग में ८र है। सम्पूर्ण छोकों 
की संख्या २५,००० है। डाक्टर विलसन ने इस पुराण का रचना काल 


नारद पुराण १९५ 


१६ वीं शताब्दी बतलाते हैं तथा इसे विष्णु भक्ति का प्रतिपादकरु एक 
सामान्य ग्रन्थ मानते हैं। परन्तु ये दोनों बातें सवंधा निराधार हैं। 
१२ वी शताडदी में बल्लालसेन ने अपने 'दानसागर” नामक ग्रन्थ में इस 
पुराण के छोकों को उद्धुत किया है। अलबेरुनी ( ११वी' शताब्दी ) ने 
भी अपने यात्राविवरण में इस पुराण का उल्लेख किया है। अतः यद 
पुराण निश्चय ही इन दोनों ग्रन्थकारों के काल से प्राचीन हे । इस ग्रन्थ 
के पू्वंभाग में वर्ण ओर आश्रम के आचार ( अ० २४२५ ) श्राद्ध 
( श्र० २८ ) प्रायश्रवित्त आदि का वर्णन किया गया है। इसके अनन्तर 
व्याकरण, निरुक्त, ज्योतिष, छुन्द आदि शास्त्रों का अलग अलग एक एक 
अध्याय में विषयों का विवेचन है। श्रनेक अध्यायों में विष्णु, राम, 
हनुमान, कृष्ण, काली, महेश के मनन्‍्त्रों का विधिवत्‌ निरूपण किया गया 
है। विष्णुभक्ति को ही मुक्ति का परम साधन सिद्धू किया गया है। 
इसी प्रसंग को लेकर उत्तरभाग में (जअ० ७-३७ तक) विख्यात किष्णुभक्त 
राजा रुक्‍्माड्भदु का चारु चरित्र वर्णित किया गया है । 

यह पुराण ऐतिद्ासिक दृष्टि से भी बड़ा महत्वपूर्ण है। अठारदों 
पुराणों के विषयों की विस्तृत अनुक्रमणी यहाँ दी गईं द्ै (अ० ९२-१०५९ 
पू्वंभाग )। यह श्रनुक्रमणी सभी पुराणों के त्रिषयों को जानने के लिये 
अत्यन्त आवश्यक है। इसकी सहायता से हम वतंमान पुराणों के मूल- 
रूप तथा प्रक्षिप्त अंश की छान-बीन बड़ी सुगमता के साथ कर सकते हैं । 
किणुभक्ति को इसमें प्रधानता होने पर भी यह पुराण पुराणों के पद्च 
लक्षणों से रद्वित नहीं है । 


१९६ आय॑संस्कृति के मूलाघार 


मार्कण्डेय पुराण 

(७) माकंयडेय पुराण--इस पुराण का नामकरण मार्कण्डेयऋषि 
ह्वारा कथन किये जाने से हुआ है। शंकराचार्य ने वेदान्तसूत्र भाष्य 
१4२।२३ में तथा ३।३।१६ में इस पुराण के दो छोकों का उद्धरण दिया 
है। इससे स्पष्ट है कि शंकराचार्य ( ८वीं सदी ) के समय से भी यह 
पुराण अ्रधिक प्राचीन है। परिसाण में यह पुराण छोटा है। इसके 
अध्यायों की संख्या १३८ है और शछछोकों की संख्या ९,००० है। इस 
पूरे पुराण का अंग्रेजी में अनुवाद पा्जिटर साहब ने किया है (विब्छोथिका 
हणिडका सीरीज कलकत्ता; १८८८ से १९०७ ई०) तथा इसके आरम्भिक 
कतिपय अध्यायों का अनुवाद जर्मन भाषा में भी हुआ है जिसमें मर- 
णोत्तर जीवन की कथा कही गईं है। इन पश्चिमी विद्वानों की सम्मति में 
यह पुराण बहुत प्राचीन, बहुत लोकप्रिय तथा नितान्‍्त उपादेय है। 
हमारी दृष्टि में भी यह सम्मति ठीक ही जान पड़ती है। प्राचीनकाल की 
प्रसिद्ध अद्यवादिनी महिषी मदालसा का पवित्न जीवन चरित्र इस ग्रन्थ में 
बड़े विस्तार के साथ किया गया है। मदालसा ने अपने पुत्र अलक को 
शेशव से ही ब्रह्मशान का उपदेश दिया जिससे उसने राजा होने पर भी 
ज्ञानयोग के साथ कमंयोग का अपूर्व सामअस्य कर दिखाया । इसी अन्थ 
का दुर्गां सप्तशती? एक विशिष्ट अंश है। इसमें देवी भक्तों के लिये 
सवस्वरूप दुर्गा का पविन्न चरित बड़े विस्तार के साथ दिया गया है। 

अग्निपुराण 

(८) अग्निपुराण---इस पुराण को यदि समस्त भारतीय विद्याश्रों 
का विश्वकोष कहें तो किसी प्रकार अत्युक्ति न होगी । पुराणों का उद्देश्य 
जन साधारण में ज्ञातव्य विद्याओं का प्रचार करना भी था, इसका पूरा 
परिचय हमें हुस पुराण के अ्रनुशीलन से मिलता है । इस पुराण के 


अग्नि पुराण १९७ 


३८३ श्रध्यायों में नाना प्रकार के विषयों का सब्निविश कम आश्चय का 
विषय नहीं है। अवतार की कथाश्रों का संक्षेप में बणन कर रामायण 
और महाभारत की कथा पर्याप्त विस्तार के साथ दी गई है। मन्दिर निर्माण 
की कला के साथ प्रतिष्ठा तथा पूजन के विधान का विवेचन संक्षेप में 
सुचारु रूप से किया गया है। ज्योतिषशाख, धर्मशासतर, बत, राजनीति, 
आयुर्वेद, आदि शास्त्रों का वर्णन बढ़े विस्तार के साथ मिलता है। उन्द- 
शास्त्र का निरूपण आठ अध्यायों में किया गया मिलता है। अलंकार 
शास्त्र का विवेचन बड़े ही मार्मिक ढंग से किया गया है । व्याकरण की 
भी छान-बीन कितने ही अध्यायों सें की गई है । कोष के विषय में भी 
कई अध्याय लिखे गये हैं जिनके अनुशीलन से पाठकों को शब्द-ज्ञान की 
विशेष वृद्धि हो सकती है। योगशास्त्र के यम, नियम आदि आढठों अंगों 
का वर्णान संक्षेप में बढ़ा ही सुन्दर है। अन्त में अह्वत वेदान्त के 
सिद्धान्तों का सार-संकलन है। एक अध्याय में गीता का भी सारांश 
एकत्रित किया गया है। इस प्रकार इस पुराण के अनुशीलन से समस्त 
ज्ञान-विज्ञान का परिचय मिलता है। इसीलिये इस पुराण का यह दावा 

स्वेथा सच्चा ही प्रतीत होता है कि-- 

आग्नेये हि पुराणेडस्मिन्‌ , 
सर्वा; विद्या) प्रदशिताः।। ( श्र०३८३२।४२ ) 

भविष्य पुृणण 

(६) भविष्य पुराण--इस पुराण के विषय में सबसे अधिक गड़बड़ी 
दिखाई पढ़ती है। इसके नामकरण का कारण यह है कि इसमें भविष्य 
में होनेवाली घटनाओं का वर्णन किया गया है। इसका दुःपरिणाम यह 
हुआ कि समय समय पर होनेवाल्ले विद्वानों ने इसमें अपने समय मे 
होने वाली घटनाओं को भी जोड़ना प्रारम्भ कर दिया। ओर तो क्या इसमें 


श्९्ध ग्रायसंस्कृति के मूलाधार 


“(इंग्रेड' नाम से डल्लिखित अंग्रेजों के आने का भी वर्णन मिलता है । 
पं० ज्वालाप्रसाद मिश्र को इस पुराण की विभिन्न चार हस्त लिखित 
प्रतियाँ मिली थीं जो आपस में विषय की दृष्टि से नितान्त भिन्न थी । 
उनका कहना है कि श्राजकल जो वविष्य पुराण उपलब्ध होता है उसमें 
इन उपयेक्त चारों प्रतियों का मिश्रण है। यही इस पुराण की गड़बड़ी 
का कारण है। नारदपुराण के अनुसार इसके पाँच पर्व हैं:--(१) ब्राह्म 
पर्व (२) विष्णु पं (३) शिव पर्व (४) सूर्य पर्व (७) प्रतिसर्ग पचे । 
इसके 'छोकों की संख्या १७,००० है। इस पुराण में सूयपूजा का विशेष 
रूप से वर्णन है। क्रृष्ण के पुत्र शाम्ब को कुष्ठ रोग हो गया था जिसकी 
चिकित्सा करने के लिये गरुड़ शकद्दीप से ब्राह्मणों को लिवा लाये जिन्होंने 
सूर्य भगवान्‌ की उपासना से शाम्ब को रोगसुक्त कर दिया। इन्हीं 


ब्राद्यणों को शाकद्वीपी, मग या भोजक ब्राह्मण कद्दते हैं । सूर्य उपासना 
के रहस्य तथा कलि में उत्पन्न विभिन्न ऐतिहासिक राजवंशों के इतिहास 


जानने के लिये यह पुराण नितानन्‍्त उपादेय है । 
त्रक्षवैवर्त पुराण 

(०) बह्मवेवर्त पुराए--इस पुराण के छोकों की संख्या १५०० के 
लगभग है इस प्रकार पुराण भागवत की अपेक्षा परिमाण में कुछ छोटा 
है । इस पुराण में चार खण्ड है- १) ब्रह्म खण्ड (२) प्रकृति खण्ड (३) 
गणेश खण्ड (४) कृष्णजन्म खण्ड । इसमें कृष्णजन्म खण्ड आधे से भी 
अधिक है। इस खण्ड में १३३ अध्याय हैं। कृष्ण चरित्र का विस्तृत रूप 
से वर्णन करना इस पुराण का प्रधान लक्ष्य है। राधा कृष्ण की शक्ति हैं 
और इस राधा का वर्णन बड़े साह्लोपाज़ रूप से यहाँ दिया गया है। इस 
राधा-प्रसज़ के कारण अनेक ऐतिहासिक इस पुराण को बहुत ही पीछे 
का बतलाते हैं। परन्तु राधा की कढहपना बड़ी प्राचीन है। महाकवि 


ब्रह्मवेत्रते पुराण १९९ , 


भास ने अ्रपने 'बालचरित'” नाटक में कृष्णकी बाल-लोला तथा राधा का 
वर्णन विस्तार के साथ किया है। भास का काल तृतीय शतक है। अतः 
इस पुराण की रचना तृतीय शतक से पहिले हो चुकी होगी । सच पुदिए 
तो भागवत के दशम स्कन्ध के अनन्तर श्रीकृष्ण की छीला का इतना 
अधिक विस्तार ओर कहीं नहीं मिलता । 

(/) ब्रह्म खरड--में केवल तीख (३०) अध्याय हैं जिसमें कृष्ण के 
द्वारा जगत्‌ की सृष्टि का वर्णन है। इसका १६ वा अध्याय आयुवंद 
शास्त्र के विषय का वर्णन करता है। (२ ) प्रकृति खण्ड में प्रकृति 
का वर्णन है जो भगवान्‌ कृष्ण के आ्रादेशानुसार दुर्गा, लक्ष्मी, सरस्वती 
सावतन्नी तथा राधा के रूप में अपने को समय समय पर परिणत किया 
करती है। इस खणड में सावित्री तथा तुलसी की कथा बढ़े विस्तार के 
साथ उपलब्ध द्ोती है। (२) गणेश खर॒ड में गणपति के जन्म, कर्म 
तथा चरित का वर्णन है। गणेश कृष्ण के अबतार के रूप में दिखलाये 
गये हैं। इस पुराण के नामकरण का कारण स्वयं इसी पुराण में इस 
प्रकार दिया हुआ है कि कृष्ण के द्वारा ब्रह्म] के विवृत ( प्रकाशित ) किये 
जाने के कारण इसका नाम “ब्रह्म वैवर्त' पड़ा । 

विवृतं ब्रह्म कात्यँन, कृष्णेन यत्र च शौनक | 
ब्रह्म वेवर्तक॑तेन, प्रवदन्ति पुराविदः ॥ ब्र० पु० १।१।१० 
दक्षण भारत में यह पुराण ब्रह्म कैवते के नाम से प्रसिद्ध है। इस 
नामकरण का कारण स्पष्ट रूप से प्रतीत नहीं होता । नारद पुराण में 
जो इस पुराण की अनुक्रमणी उपलब्ध होती है, उससे वतंमान पुराण से 
पूरा सामअस्य है। कृष्णपरक होने के कारण से कृष्णभक्त वैष्णवों में 
इस पुराण की बढ़ी मान्यता है। विशेषतः गौड़ीय वैष्णवों में इस पुरांण 
का बढ़ा आदर है। 
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लिंग पुराण 

(?१) लिख पुराए--इसमें भगवान्‌ शंकर की लिड्लरूप से उपासना 

विशेष रूप से दिखलाई गई है । शिवपुराण का कहना है कि-- 
“लिज्ञत्य चरितोक्तत्वात्‌ पुराणं लि२क्ञमुच्यते?? 

यह पुराण अ्रपेक्षाकृत छोटा है क्योंकि इसमें अ्रध्यायों की संख्या 
१६३ और शछोकों की संख्या ११००० है। इसमें दो भाग है (१) पूचे 
भाग (२) उत्तर भाग । यहाँ लिज्ञोपासना की उत्पत्ति दिखलाईं गई है । 
सृष्टि का वर्णन भगवान्‌ शंकर के द्वारा बतछाया गया है। शंकर के २८ 
अवतारों का वर्णन भी हमें यहाँ उपलब्ध होता है। शिवपरक होने के 
कारण से शेव ब्रतों का, और शेत्र ती्थों का यहाँ अधिक बर्ण न होना स्वाभा- 
विक द्वी है। उत्तर भाग में पशु, पाश तथा पशुपति की जो व्याख्या की 
गई है (अ० ९), वह शेव तन्त्रों के अनुकूल है । यद्द पुराण शिवतत्त्व की 
मीमांसा के लिये बड़ा द्वी उपादेय तथा प्रामाणिक है । 


वाह पुराण 

(/२) वराह पुराए--कि्णु ने वराह रूप धारण कर पृथ्वी का पाताल 
लोक से उद्धार किया था । इस कथा से मुख्यतः संबंध रखने के कारण 
इस पुराण का नाम वराह पुराण पढ़ा है। हेमाद्वि ने (१३ वीं शताब्दी) 
अपने '“चतुवंग चिन्तामणि? में इस पुराण में वर्णित बुद्ध द्वादशी का 
उस्लेख किया है तथा गौइ नरेश बल्लालसेन ने (१२ वीं शताब्दी ) 
'दानसागर! नामक ग्रन्थ में इस पुराण से अनेक 'छछोक उद्धुत किये हैं । 
अतः यह पुराण १२ वीं शताब्दी से प्राचीन अवश्य है । इस पुराण के 
दो पाठ-सेद उपलब्ध होते हैं (१) गोड़ीय (२' दाक्षिणात्य । हनमें 
सभ्रध्यायों की संख्याओं में भी श्रन्त है। आजकल गौड़ोथ पाठयाद्धा 
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संस्करण ह्वी अधिक प्रसिद्ध है। इस पुराण में २१८ अध्याय हैं । छोकों 
की संख्या २७,००० है। परन्तु कलकत्ते की एशियाटिक सोसाइटी से 
इस ग्रन्थ का जो संस्करण प्रकाशित हुआ है उसमें केवल १०,७०० शोक 
हैं । इससे ज्ञात होता है कि इस ग्रन्थ का एक बहुत बड़ा भाग भव तक 
नहीं मिला है। इस पुराण में विष्णु से सम्बद्ध अनेक बतों का वर्णन है । 
विशेषकर द्वादशी त्रत--भिन्न भिन्न मासों की द्वादुशी त्रत--का विवेचन 
मिलता है तथा इन ह्ादशी त्रतों का भिन्न भिन्न अवतारों से सम्बन्ध 
दिखलाया गया है जो निन्नांकित हैं:--- 


अगहन शुक्कव द्वादशी का नाम मत्स्य द्वादुशी 
'पौष हि मा कूमे श 
माघ हे मे वराह . ,, 
फाल्गुन का 3 नूसिंह ,, 
चेन्र ग मर वामन  ,, 
वैशाख ही हर परशुराम ,, 
ज्येष्ठ ग के राम न 
आघषाढ़ हु म कृष्ण ६; 
श्रावण + का बुद्ध. ४ 
भाद्गपद कं ह कछ्कि. ,, 
आश्वििन मु मा पद्मनाभ ,, 
कातिक दा हा >< 


इस पुराण के दो अंश विशेष महर्व के हैं:---. १ ) मथुरा माहात्म्य 
'( श्र० १०५२-१७२ ) जिसमें मथुरा के समग्र तीथों का बड़ा द्वी विस्तृत 
चंंन दिया गया है। ये अध्याय मथुरा का भूगोल जानने के लिये बढ़े 
ही उपयोगी हैं। (२) नाचिकेतोपाण्यान ( झ्र० १९३-२१२ ) जिसमें 
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नचिक्रेता का उपाख्यान बड़े विस्तार के साथ दिया गया है। इस 
डपाख्यान में स्वर्ग तथा नरकों के वर्णन पर ही विशेष जोर दिया गया 
है। कठोपनिषद्‌ की आध्यात्मिक दृष्टि इस उपाख्यान में नहीं हैं । 


सकन्द पुराण 

(१३) स्कन्द पुराणु--इस पुराण में स्वामी कार्तिकेय ने शैवतरों 
का निरूपण किया है, इसीलिये इसका नाम स्कन्द पुराण है। सबसे 
वृहल्काय पुराण यही है। इसकी मोटाई का इसी से अ्रनुमान किया जा 
सकता है कि यह भागवत पुराण से श्राठगुना मोटा है। इसकी 'छोक: 
संख्या ८१,१०० है जो लत्ष छोकाव्मक महाभारत से केवल एक पद्चमांश 
ही कप हैं! इस पुराण के अन्तर्गत अनेक संहिताये, खण्ड, तथा: 
माहास्म्य हैं। इसी पुराण के अन्तगंत सूतसंहिता (अ० $ छो०२०-२२) 
के अनुसार इस पुराण में छः संहिताएँ हैं जो अपने ग्रन्थ परिमाण के. 
साथ इस प्रकार है :-- 


संद्विता छोक संख्या 
(१) सनत्कुमार संहिता ३६,०००: 
(२) सूत संहिता ६,०००: 
(३) शांकर संहिता ३०,००० 
(४) वैष्णव संद्विता ७५,००० 
(५) ब्राह्म संहिता ३,००० 
(६) सोर संद्विता १,००० 

5 :८१,००० शोक. 


इन संहिताओं के विषय में विस्तृत निर्देश नारद पुराण में दिया गया 
है । स्कन्द पुराण के विभाजन का एक दूसरा भी प्रका रखण्डों में है। ये 
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खणड संख्या में सात हैं:--(१) माहेश्वर खण्ड (२) वैष्णव खण्ड 
(३) ब्रह्मनतरड (४) काशी खण्ड (५) रेवा खण्ड (६) तापी खण्ड 
(७) प्रभास खण्ड । 

(१) संहिताओं में यूत संहिता शिवोपासना के विषय में एक अनुपम 
खण्ड है। यह संहिता वेदिक तथा तान्त्रिक उभय प्रकार की पूजाओं का 
विस्तार के साथ वर्णन करती है। इस संहिता की इसी विलक्षणता के 
कारण से विजयनगर साम्राज्य के मन्‍्त्री माधवाचाय की दष्ट इस पर 
पड़ी ओर उन्होंने 'तात्पय-दीपिका' नामक बड़ी ही प्रामाणिक तथा विस्तृत 
व्याख्या लिखी है जो आनन्दाश्रम संस्कृत ग्रन्थावली पूना ( नं० २५ ) से 
प्रकाशित हुईं है। इस संहिता में चार खण्ड हैं:---:१) पहला खण्ड 
जिसका नाम 'शिव माहात्म्य' है १३ अध्यायों में शिव-महिसा का विशेष 
रूप से प्रतिपादन करता है। (२) ज्ञानयोग खण्ड--२० श्रध्यायों में 
आचार-धर्मो के वर्णंन करने के अनन्तर हठयोग की प्रक्रिया का साड्भोपाडु 
विवेचन प्रस्तुत करता है। (३) मुक्तिखण्ड--९ अश्रध्यायों में मुक्ति के 
डपाय का वर्णन करता है। (७) यज्ञ वैभव खण्ड--यह सब खण्डों से 
बड़ा है। इसझे दो भाग हैं (१) पूर्व भाग और (२) उत्तर भाग । पूे- 
भाग में ४७ श्रध्याय हैं जिनमें अह्वेत वेदान्त के सिद्धान्तों का शेवभक्तिके 
साथ सम्पुटित कर बड़ा ही सुन्दर आध्यात्मिक विवेचन किया गया है। 
दाशनिक दृष्टि से यह खण्ड बड़ा ही उपादेय प्रमेय-बहुल तथा मीमांसा 
करने योग्य है। इसके उत्तर भाग में दो गीतायें सम्मिलित हैं--(१) 
ब्रह्मगीता श्र (२) धूतगीता। पहली गीता १२ अ्रध्यायों में विभक्त है और 
दूसरी ८ अ्रध्यायों में । इनका भी विषय अध्यात्म ही है। आत्मस्वरूप का 
कथन तथा उसके साज्षात्कार के उपाय बड़ी ही सुन्दरता के साथ प्रतिपादित 
किये गये हैं। इस संद्दिता में शिव के प्रसाद से ही सब कर्मों की सिद्धि 
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का वर्णन किया गया है। इस विषय के दो 'छोक नीचे दिये जाते हैं।-- 

प्रसाद-लाभाय हि धर्मस॑चयः 

प्रसाद-लाभाय हि देवतार्चनम्‌ । 
प्रसाद-लाभाय हि देवतास्मृतिः , 

प्रसाद लाभाय हि सर्वमीरितम ॥ 
शिवप्रसादेन बिना न भुक्तयः , 

शिवप्रसादेन विना न मुक्तयः । 
शिवप्रसादेन विना न देवताः , 

शिवप्रसादेन हि सबमास्तिकाः ॥ 

(३) शंकर संहिता--अनेक खण्डों में विभक्त है। इसका प्रथम 
खणढ़ शिवरहस्य कद्दलाता है जो पूरी संहिता का आधा भाग है । जिसमें 
१३,००० 'छोक हैं तथा ७ काण्ढ हैं जिनके नाम ये हैं:--(१) संभव 
'काणड (२) आसुर काण (३) माहेन्द्र काण्ड (७) युद्ध काण्ड (७) देव 
काणढ (६) दक्षकाण्ड (७) उपदेश काण्ड । (६) छुठवीं संहिता सौर 
संदिता है जिसमें शिवपूजा सम्बन्धी अनेक बातों का वर्णन किया गया 
है। पहली संहिता--सनत्कुमार संहिता बीस-बाइस अध्यायों की एक 
छोटी सी संद्ििता है। इन संहिताओं को छोड़कर अन्य संदितायें उप- 
लब्ध नहीं होतीं । 

अब खणटों के क्रम से इस पुराण का वर्णन किया जाता है;--- 

(?) माहेश्वर खण्ड के भीतर दो छोटे खण्ड हैं (क' केदार खण्ड 
( ख ) कुमारिका खण्ड । इन दोनों खण्डों में शिव पावेती की नाना 
प्रकार की विचितन्न लीलाओं का बढ़ा सुन्दर वर्णन किया गया है। 

(२) वेष्णुव खए्ड - इस खण्ड के अन्तर्गत उत्कल खणड है जिसमें 
डड़ीसा के जगन्नाथजी के मन्दिर, पूजाविधान, प्रतिष्ठा तथा तत्संबद्ध अनेक 
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उपाख्यानों का वर्णन मिलता है। राजा इन्द्र ज्न ने नारदजी के उपदेश 
में किस प्रकार जगन्नाथजी के स्थान का पता लगाया, इसका विस्तृत वर्णन 
हस खरड में पाया जाता है | इस प्रकार जगजन्नाथपुरी का प्राचीन इतिहास 
जानने के लिये यह ग्रन्थ अत्यन्त उपादेय है। 

(२) बह्म खरड--इसमें दो खण्ड हैं (१) ब्रह्मारएय खण्ड (२) 
बह्योत्त खण्ड । प्रथम खण्ड में तो धर्मारण्य नामक स्थान के माहात्म्य 
का विषद्‌ प्रतिपादन है । दूसरे खण्ड में उज्जैनी में स्थित महाकाल की 
प्रतिष्ठा तथा पूजन का विशेष विधान है । 

(४) काशी खर्ड--इसमें काशी की महिमा का वर्णन है। काशी 
के समस्त देवताओं, शिवलिड्रों के आविर्भाव तथा माहात्म्य का प्रतिपादन 
यहाँ विशेषरूप से किया गया है। काशी का प्राचीन भूगोल जानने के 
लिये यह खण्ड अत्यन्त आवश्यक है । 

(५) रेवा खएड--इसमें नमंदा की उत्पत्ति तथा डनके तट पर 
स्थित समस्त तीर्थों का विस्तृत वर्णन मिलता है। सत्यनारायण व्रत 
की सुप्रसिद्ध कथा इसी खण्ड की है । 

(६) अवान्त खएड--अवन्ति ( उज्जैन ) में स्थित भिन्न भिन्न 
शिवलिड्डों की उत्पत्ति तथा माहाव्म्य का वर्णन इस खण्ड में किया गया 
है। मद्दाकालेश्वर का वर्णन बड़े ही विस्तृत रूप में दिया गया है। 
प्राचीन अ्वन्ति की धार्मिक स्थिति का पूरा दिग्द्शन यहाँ मिलता है । 

(७) तापी खरड--इसमें नमेदा की सहायक नदी तापी के किनारे 
स्थित नाना ती्थों का वर्णन मिलता है। नारद पुराण के मत से इसके 
षष्ट खयड का नाम नागर खण्ड है। आजकल जो नागर खण्ड उपलब्ध 
होता है उसमें तीन परिच्छेद हैं। (१) विश्वकर्मा उपाख्यान (२) विश्वकुम 
वंशाख्यान (३) हाटकेश्वर माहात्म्य । इस तीसरे खणरड में नागर ब्राह्मणों . 
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की उत्पत्ति का वर्णन है। भारत की सामाजिक दशा जानने के लिये यद 
खण्ड अत्यन्त आवश्यक है । 

(८) प्रभास खर्ड-इसमें प्रभास क्षेत्र का बढ़ा ही विस्तृत 
वर्णन है। द्वारका के आस पास का भूगोल जानने के लिये यह खणयड 
अत्यन्त उपयोगी है । 

इन भद्दापुराणों में महाकाय स्कन्द पुराण का यह स्वल्पकाय वर्णन 
है। इस पुराण में जगनज्नाथनी के मन्द्रि का वर्णन होने से कुछ पाश्चात्य 
विद्वानों का विचार है कि यह पुराण १३ वीं शताब्दी में लिखा गया 
क्योंकि १२६४ ई० के आसपास जगजन्नाथजी के मन्दिर का निर्माण हुआ 
था । परन्तु यह मत नितान्त आन्त है क्‍योंकि ९१३० शक (१००८ ई०) 
में लिखी गईं इसकी दस्तलिखित प्रति कलकत्ते में उपलब्ध हुईं है। परन्तु 
इससे भी प्राचीन ७ वीं शताब्दी में लिखित इसकी हस्तलिखित प्रति 
नेपाल के राजकोय पुस्तकालय में सुरक्षित है जिसका उल्लेख ढा० हर- 
प्रसाद शास्त्री ने वहाँ के सूचीपन्र में किया है । इससे सिद्ध द्वोता हे कि 
यह पुराण बहुत ही प्राचीन है । इसका मूलरूप क्या था ओर यह कैसे 
धीरे-धीरे इतना विशालकाय हो गया यह भी पुराण के परिडतों के लिये 
अनुसन्धान का विषय है । 


वामन पुराण 


(?2) 4।मन पुराण-- इस पुराण का सम्बन्ध भगवान्‌ के वामना- 
वतार से है। यह बड़ा ही छोटा पुराण है। इसमें केवठ ९७ अध्याय 
हैं तथा १०,००० 'छोक हैं। विष्णु परक होने के कारण से इसमें विष्णु के 
भिन्न-भिन्न अवतारों का वर्णन होना स्वाभाविक है परन्तु वामनावतार का 
वर्णन विशेष रूप से दिया हुआ है। इस पुराण में शिव, शिवका मादासय, 
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शैवतीरथ, डमा-शिव विवाह, गणेश की उत्पत्ति और कातिंकेय चरित आदि 
विषयों का वर्णन मिलता है जिससे पता चलता है कि इसमें किसी 
प्रकार की साम्प्रदायिक संकीणंता नहीं है । 


कूम पुराण 

(2५) कूम पुराणा-- इस ५राण से पता चछता है कि इसमें चार 
संहितायें थीं-(१) ब्राह्मी संहिता (२) भागवती (३) सौरी (७) वैष्णवी । 
परन्तु आजकल केवल ब्राह्मी संहिता ही उपलब्ध होती है और 
उसी का नाम कूम पुराण है। भागवत तथा मत्स्य पुराणों के अनुसार 
इसमें १८,००० 'छोक होने चाहिये परन्तु उपलब्ध पुराण में केवल ६००० 
ही छोक मिलते हैं। भर्थात्‌ मूल ग्रन्थ का केवल तृतीयांश भाग ही 
उपलब्ध हैं । विष्णु भगवान्‌ ने कूमं भ्रवतार धारण कर इन्द्रद्य्‌ न्ननामक 
_किशुभक्त राजा को इस पुराण का उपदेश दिया था । इसीलिये यह कूमे 
९राण के नाम से अ्रभिह्वित किया जाता है। इसमें सब जगह शिव ही 
मुख्य देवता के रूप में वर्णित हैं श्रौर यद्द स्पष्ट उल्लिखित है कि ब्रह्मा, 
रिणु श्रोर महेश में किसी प्रकार का अन्तर नहीं दे । ये एक ही ब्रह्म 
की प्रथक्‌ प्थक्‌ तीन मूर्तियाँ हैं । इस ग्रन्थ में शक्तिपूजा पर भी बढ़ा 
जोर दिया गया है। शक्ति के सहस्र नाम यहाँ दिये गये हैं ( १।१२ )। 
विष्णु शिव के रूप तथा छक्ष्मी गौरी की प्रतिकृति बतलराई गईं हैं | शिव 
देवाधिदेव के रूप में इतने महत्त्वपूर्ण रूप से वर्णित किये गये हैं कि 
उन्हीं के प्रसाद से भगवान्‌ कृष्ण जाम्बवती की प्राप्ति में समथ होते हैं । 

इस पुराण में दो भाग हैं। पूवेभाग ५२ अध्याय और उत्तरभाग में 
४४ अध्याय हैं। पूर्वभाग में स्ष्टि-प्रकरण के श्रनन्तर, पावेती की 
तपश्चर्या तथा इनके सइस्ननाम का घर्णन है। इसी भाग में काशी ओर 
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प्रयाग का साहात्य ( अ० इे७ज-३७ ) दिया गया है। उत्तरभाग ईश्वरी- 
गीता तथा व्यास गीता है । ईश्वरी गीता में भगवद्‌गीता के ढंग पर 
ध्यानयोग के द्वारा शिवके साक्षात्कार का वर्णन है। व्यास गीता में 
चारों श्राश्रमों के कतंव्य कर्मों का वणन महर्षि व्यास के द्वारा किया गया 
है। इस पुराण के उपक्रम से ही पता चलता है कि मूल रूप में इसमें 
चार संहितायं थीं ओर आजकल केवल श्राह्मी संहिता ( ६,००० शछोक ) 
ही उपलब्ध दोती है-- 


ब्राह्मी भागवती सौरी वैष्णवी च प्रकीत्तिता। 
चतसल्ः संहिता; पुण्या धममंकामाथमोक्षदाः ॥ 
इयं तु संद्विता ब्राह्मी चतुवेदेश्च सम्मता। 
भवन्ति षट सहस्तराणि छोकानामत्र संख्यया | ( १।३५ )। 


मत्स्य पुराण 

(१६) मत्स्यपुराण--यह पुराण भी पर्याप्त रूप से विस्तृत है। 
इसमें अध्यायों की संख्या २९१ है तथा छछोकों की संख्या १५,००० के 
लगभग है। इस पुराण के आरम्भ में मनन्‍्वन्तर के सामान्य वर्णन के 
अन्तर पितृवंश का वर्णन विशेष रूप से किया गया है। वैराज पितृवंश 
का १३ वे अध्याय में, अग्निष्वात्त पितरों का १४ वें में तथा वहिंषद्‌ 
पितरों का वर्णन १५ वें अध्याय में विशेष रूप से है। श्राद्धकढ्प का 
विवेचन ७ अध्यायों ( अ० १६-२३ तक ) में किया गया है। सोमवंश 
का वर्णन बड़े विस्तार के साथ यहाँ उपलब्ध है, विशेषतः ययाति के 
चरिन्न का ( अ० २७ से ४२ तक )। अन्य राजन्य वंशों का भी वर्णांन 
है। बतों का वर्णन इस पुराण की महती विशेषता है (अ० ५७-१०२) 
प्रयाग का भोगोलिक वर्णन तथा महिमा कथन १० भ्रध्यायों ( अ० 
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१०३-११२ ) में किया गया है। भगवान्‌ शंकर का श्रिपुरासुर के साथ 
जो संग्राम हुआ था उसका वर्णन यहाँ हम बड़े विस्तार के साथ पाते हैं। 
( अ० १२९-१४० ) तारक-वध का भी बड़ा विस्तार यहाँ मिलता है। 
मत्स्यावतार के वर्णन के लिये तो यह पुराण ही लिखा गया है। काशी 
का साहात्म्य भी अनेक अध्यायों में यहाँ विराजमान है (अ० १८०-१८.७) 
वही दुशा नमंदा माहात्म्य की भी है ( अ० १८७ से १९४ )। 

इस पुराण में तीन-चार बातें विशेष महत्त की दीख पढ़ती हैं। 
(३) पहली बात यद्द है कि इस पुराण के ७३वें अध्याय में समस्त पुराणों 
की विषयानुक्रमणी दी गईं है जिससे हम पुराणों के क्रमिक विकास का 
बहुत कुछ परिचय पा सकते हैं। (२) विशेषता है प्रवर ऋषियों के वंश 
का वणन--भगु, अंगिरा, अ्रत्रि, विश्वामित्र, कश्यप, वशिष्ठ, पराशर, 
अगस्त्य---इन ऋषियों के वंशों का वर्णन बड़े सुचारु रूप से हम १९७ 
अध्याय से लेकर २०२ अध्याय तक क्रमपूवक पाते हैं। (३) विशेषता 
है राजधर्म का विशिष्ट वर्णन । अध्याय २१५ से क्ञेकर २४३ तक दैव, 
घुरुषकार, साम, दाम, दण्ड, भेद, दुर्ग, यात्रा, सद्दायसम्पत्ति और तुला- 
दान आदि का वर्णन इस ग्रन्थ को राजनेतिक मद्व प्रदान करता है । 
इसी राजधम के अन्तर्गत अद्भुत शान्ति का खण्ड भी बड़ी नवीनता लिये 
हुए है ( अ० २२८ से २३८ )। (४) विशेषता दे प्रतिमा-लक्षण अर्थात्‌ 
भिन्न-भिन्न देवताओं की प्रतिमा का सापपूवंक निर्माण । हमारा प्रतिमा-शाख्तर 
वैज्ञानिक पद्धति पर अ्रवलम्बित है। भिन्न-भिन्न देवताश्रं क, मूर्तियों की 
रचना तालमान के अनुसार होती है। उनकी भ्रतिष्ठा-पीठ का निर्माण भी 
एक विशिष्ट शेल्नी से दोता है। इन सब विषय का वर्णन इस पुराण में 
अनेक श्रध्यायों में (अ० २५७-२७० ) बड़े प्रामाणिक रूप से दिया. 
गया दै। राजा को अपने शत्रु पर चढ़ाई करते समय किन किन बातों, 
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श्श्द आयंसंस्कृति के मूलाधार 


का ध्यान रखना चाहिये इसका कितना सुन्दर वर्णन इस पुराण के 
राजधम में दिया गया है।--- 


विज्ञाय राजा द्विजदेशकालो, 
देव॑ त्रिकालञ्य॒ तथैव बुद्धृवा । 

यायात्‌ परम कालविदां मतेन, 
संचिन्त्य साध द्विजमन्त्रविद्धिः ॥ 


गरुड़ पुराण 


(/७) गरुड़ पुराण--इस पुराण में विष्णु ने गरुड़ को विश्व की 
सृष्टि बतलाई थी । इसीलिये इसका नाम गरुड़ पुराण पढ़ गया । इसमें 
4८,००० छोक हैं और अध्यायों की संख्या २८७ है। इसमें दो खण्ड 
हैं। पूर्वंखण्ड में उपयोगिनी नाना विद्याओं के विस्तृत वर्णन हैं । 
आरम्भ में विष्णु तथा उनके अवतारों का माहात्म्य कथित है। इसके 
एक अंश में नाना प्रकार के रत्नों की परीक्षा है जैसे मोती की परीक्षा 
( अ० ६९ )। पह्मराग की परीक्षा (अ० ७० ) मरकत, इन्द्रनील, 
वैदूये, पुष्पराग, करकेतन, भीष्मरत्न, पुलक, रुधिराख्य रत्न, स्फटिक, 
तथा विद्रुम की परीक्षा ( श्र० ७३-८० तक ) क्रमशः की राई हे । 
राजनीति का भी वर्णन बड़े विस्तार के साथ यहाँ ( अ० १०८ से ११७५ 
तक ) उपलब्ध होता है। आयुर्वेद के आवश्यक निदान तथा चिकित्सा 
का कथन २६ अध्यायों में किया गया है ( अ० १५०-१८१ )। नाना 
प्रकार के रोगों के दूर करने के लिये औषधि की व्यवस्था भी यहाँ की गई 
है ( अ० १८२-१९६ तक ) | इसके अतिरिक्त एक अध्याय (१९७ ) में 
पशु चिकित्सा का भी वर्णन इसमें पाया है जो समधिक मंहत्त्वपूर्ण है। एक 
दूसरा अभ्याय ( अ० १९९ ) बुद्धि के निर्मेल बनाने के लिये औषधि की 
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व्यवस्था करता है। अच्छा दोता कि आयुव॑द के प्रतिपादक ये ५० अध्याय 
अलग पुस्तकाकार प्रकाशित किये जाते और श्रन्य आयुर्वेद। के ग्रन्थों के 
साथ इसका भी अनुशीलन किया जाता । छन्दः शास्त्र के विषय में ६ 
अध्याय ( अ० २११-२१६ ) यहाँ मिलते हैं। सांख्य योग का भी इसमें 
वर्णन है ( श्र० २३० और अ० २४३ ) | एक अध्याय (अ० २४२) में 
गीता का सारांश भी वर्णित है। इस प्रकार गरुडू पुराण का यह पूर्व 
अंश अग्निपुराण के समान ही समस्त विद्याओं का विश्वकोष कद्दा जाय 
तो अनुचित न होगा । 

इस पुराण का उत्तर खयड “प्रेत कछप' कहा जाता दै जिसमें 
४५ अध्याय हैं। मरनेके बाद मनुष्यक्की क्या गति होती है ? वह किस 
योनिमें उत्पन्न होता है तथा कौन कौन सा भोग भोगता है? इसका वर्णन 
अन्य पुराणों में यत्र तत्र पाया जाता है परंतु इस पुराण में इस विषय 
का अत्यन्त विस्तृत तथा साद्भोपाड़ वर्णन मिज्षता है जो अन्यत्र उपछब्ध 
नहीं होता। इसमें गर्भावस्था, नरक, यम नगर का मांगे, प्रेतगण का वास- 
स्थान, प्रेत लक्षण तथा प्रेत योनि से मुक्ति, प्रेतोंका रूप, मलुष्यों को 
आयु, यमलोक का विस्तार, सपिण्ढीकरणकी घिथि, द्ृषोत्सगं-विधान 
आदि विषयों का भिन्न भिन्न अध्यायों में बढ़ा रोचक तथा विस्तृत वर्णन 
उपलब्ध होता दे | श्राद्ध के समय इस पुराण का पाठ किया ज्ञाता है । 
इस “उत्तर खण्ड” का जमंन भाषा में अ्रनुवाद हुआ है । 


ब्रह्माएड पुराण 


(/८) बच्माएड पुराण--इस पुराणमें समस्त ग्रह्मायढ के वर्णन होने 
के कारण से इसका नाम ब्रह्माणढ पुराण पढ़ा है । भुत्रन कोष का वर्णन 
प्रायः दर एक पुराण में उपलब्ध होता है, परन्तु हस पुराणमें पूरे विश्व का 
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साक्ेपाक़ वर्णन किया गया है । आजकल उपलब्ध पुराणमें-ज्ञो बेड़टेश्वर 
प्रेस, बम्बई से प्रकाशित हुआ है--प्रक्रियापाद तथा उपोद्घात 
पादु ये दो दी पादु उपलब्ध हैं । नारद पुराण से पता चलता है कि 
प्रारम्भ में इसके १२,००० छोक थे तथा प्रक्रिया, अनुषड़, उपोद्घात ओर 
उपसंहार नामक यार पाद" थे। इन चारों पा्दों की विषय सूची भी नारद 
पुराण में दी हुईं है। परन्तु ग्राजकल दूसरा ( अलनुषज्ञ ) श्र चौथा 
(उपसंहार ) पांद उपलब्ध नहीं होता । कूम पुराण की विषय सूचीमें इस 
पुराण को 'वायवीय ब्रह्माण्ड पुराण” क॒ट्ठा गया है। इस नामकरण 
ने अनेक पश्चिमी विद्वानों को अ्म में ढाल दिया है। उनके मतसे इस 
पुराणका मूछ वायु पुराण है ओर श्रह्माण्ड पुराण उसी वायु पुराणका 
विकसित रूप है। परन्तु यह धारणा नितान्त निराधार है। नारद पुराण 
के वचन से हम जानते हैं कि व्यासजीको वायु ने इस पुराण का डप- 
देश दिया था । इसलिये इसका वायु-प्रोक्त ब्रह्माण्ड पुराण नाम पड़ना 
उचित ही है। नारद पुराण का महत्त्वपूर्ण वाक्य यह हैः-- 


व्यासो लब्ध्धा ततश्चेतत्‌, प्रमञ्ननमुखोद्गतम्‌ | 
प्रमाणीकृत्य॒लोकेडस्मिन, प्रावत॑यदनुत्तमम्‌ || 


इस पुराण के प्रथम खण्डमें विश्वके भूगोल का विस्तृत तथा रोचक 
वर्णन है । जम्बू द्वीप तथा उसके पथत, नदियोंका वर्णन अनेक अध्यायों 
में है (अ० ६६-४२ तक) । भद्वाश्व, केतुमाल, चन्द्र द्वीप, किंपुरुषर्ष, 
१०--अश्णु वत्स प्रवच्यामि, अह्माण्डारुयं पुरातनम्‌। 
यत्ध द्वादश साइसं, भाविकल्प-कथायुतम्‌ ॥ 
प्रक्रियाख्यो5मुषज्ाख्यः उपोदघातः तृतोयकः | 
चतुर्थ उपसंदारः, पादाश्चवत्वार एव हि॥ . 
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कैलाश, शाल्मली द्वीप, कुश द्वीप, क्रौ्ध द्वीप, शाक द्वीप, पुष्कर द्वीप 
आदि समग्र वर्षों तथा द्वीपोंका भिन्न भिन्न अध्यायों में बढ़ा ही रोचक 
तथा पूर्ण वर्णन है । इसी प्रकार ग्रहों, नक्षत्रों तथा युगोंका भी विशेष 
विवरण इसमें दिया गया है। इस पुराण के तृतीय पाद में भारतवर्ष के 
प्रसिद्ध क्षत्रिय वंशों का वर्णन इतिहासकी दृष्टि से अत्यन्त उपादेय है। 
हस पुराणके विषयर्मे एक विशेष बात उक्लेखनीय.दे । ईसवी सन्‌ 
५ वीं शताब्दी में इस पुराण को ब्राह्मण लोग जावा द्वीप ले गये थे जहाँ 
उसका जावा की प्राचीन 'कवि भाषा” में अनुवाद आज भी उपलब्ध होता 
है। इस प्रकार इस पुराणका समय बहुत ही प्राचीन सिद्ध होता है । 


सप्तम परिच्छेद 


दर्शन-शासत्र 


भारतवर्ष स्वभाव से ही विचारप्रधान देश है। श्रन्य देशों में 
जीवन-संग्राम हतना भीषण है, प्रतिदिन व्यावहारिक जीवन की हो 
समसस्‍्थायें इतनी उल्लकी हुईं हैं कि उन देशों के निवासियों का सारा 
समय इन्हीं के सुलमाने में व्यतीत हुआ करता है। जगत्‌ के आध्या- 
स्मिक तत्त्तों की छानबीन करना उनके जीवन की श्राकस्मिक घटनाएँ 
हैं। परन्तु इस भारतभूमि को जीवन को समग्र आवश्यक सामग्रियों से 
परिपूर्ण बनाकर प्रकृति ने यहाँ के निवासियों को ऐद्विक चिन्ताओं से 
निमुक्त कर पारलौकिक चिन्तन की ओर स्वतः अग्रसर कर दिया है। भारत- 
वासी निसगंतः विचार-प्रधान हैं। यहाँ समग्र विद्याओं में अ्रध्यात्मविद्या 
(दर्शनशास्त्र ) को नितान्त सर्वोच्च स्थान दिया जाता है। मसुण्डक 
( १।$ ) उपनिषद्‌ में ब्रह्मविद्या सब विद्याओं की प्रतिष्ठा ( सवविद्या- 
प्रतिष्ठा ) बतलाई गईं है। गीता ( १०॥३२ ) में भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने 
अरध्यात्मविद्या विद्यानम! कहकर दुशन-शास्त्र को अपनी ही माननीय 
विभूति स्वीकार किया है। अथं-शास्त्र के करता की दृष्टि में भी आन्ची- 
स्तिकी विद्या सब विद्याओं के प्रकाशक होने से ही दीपकस्थानीय है; सब 
कर्मो के अनुष्ठान का उपाय है तथा सब धर्मों का आश्रय है-- 


दर्शन-शास्त्र २१५ 


प्रदीप: सवबे-विद्यानामुपायः सर्वकर्मणाम्‌। 
आश्रयः सर्वधर्मांणां शश्वदान्वीज्षिकी मता ॥ . (अथशात्र १२) 


जो महत्ता तथा स्वतन्त्रता विचारशास्त्र को इस देश में प्राप्त है वेसो 
इसे किसी भी अ्रन्य देश में प्राप्त नहीं हुईं । 

भारतवष में दशेन का महत्त्व बहुत द्वी अधिक है। उसका सम्बन्ध 
हमारे जीवन की प्रतिदिन की घटनाओं के साथ नितान्‍्त घनिष्ठ है । 
पाश्चात्य देशों में दर्शन ( फिलासफी ) विद्या का श्रनुराग-मात्र है-- 
विद्वज्जनों के मनोविनोद का साधनमात्र है, परन्तु भारत में इसका 
मूल्य नितान्त व्यावहारिक है। बत्रिविध--आध्यात्मिक, श्राधिभोतिक तथा 
आधि देविक-ताप से सन्‍्तप्त जनताके क्लेशों की आतव्यन्तिक निवृत्ति के 
लिए ही दशंन का उदय हुआ है--दुःखतन्रयाभिधाताज्‌ जिज्ञासा तद॒प- 
घातके हेती (सांख्यकारिका १) । यह पणिडतजनों की रमणीय कल्पना का 
विजुम्भणमात्र नहीं है, अ्रपितु दिन प्रतिदिन की जागरूक विपदाश्रों से 
सदा के लिये मुक्ति प्रदान करने के निमित्त ही आषचक्षु वाले ऋषियों की 
यह महती देन है। इसीलिए दर्शन का धर्म के साथ भारतभूमि पर इतना 
घनिष्ठ मेल-जोड है । दशनशास्त्र के द्वारा सुचिन्तित श्राध्यात्मिक तथ्यों 
के ऊपर ही भारतीय धर्म की दृढ प्रतिष्ठा है। विचार तथा आचार में 
गहरा सम्बन्ध है। जैसा विचार होता है, वैसा ही आचार द्वोता है । 
दार्शनिक विचार की आधारशिछा के विना धर्म की सत्ता अप्रतिष्ठित है 
और धामिक आचार के रूप में कार्यान्वित बिना किये दशन की स्थिति 
निष्फल है। धर्म तथा दर्शन में जितना सामअस्य यहाँ दृष्टिगोचर होता 
है, उतना झन्य किसी देश में नहीं होता । 
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उदय 


सत्य के अन्वेषण के प्रति भारत के विद्वज्जनों का श्राग्रह अत्यन्त 
प्राचीन कल से चला आरा रहा है। दाशनिक प्रवृत्ति का उदय संहिताकाल 
में ही हो गया था। ऋगवेद के अत्यन्त प्राचीन युग से ही भारतीय विचार 
धारा में द्विविध प्रवृत्ति तथा द्विविध छक्ष्य के दशन हमें 
दोते हैं। प्रथम प्रवृत्तिग्नतिभा मूलक अथवा प्रज्ञा-मूलक 
है जो प्रातिम चक्तु के सद्दारे तत्वों के विवेचन करने में 
समथ द्वोती है। द्वितीय प्रवृत्ति तक मूलक है जो ताकिंक बुद्धि का प्रयोग 
कर तत्तवों की समीक्षा करने में कृतकार्य होती है । लक्ष्य भी दो प्रकार के 
हैं--_धर्मं का उपाजन और ब्रह्म का साक्षात्कार । ऋग्वेद के एक मद्र्वि- 
प्रजापति परमेष्ठी-प्रातिभज्ञान के बल पर जगत के मूल-तत्त्व की व्याख्या 
करते हुए अद्वेत-तत्त्त पर आ टिकते हैं। वे कद्दते हैं कि सृष्टि के आरम्भ 
में एक ही वस्तु धायु के बिना ही अपनी शक्ति से श्वास लेती थी-- 
आनीदवातं स्वथया तदेकम्‌ ( ऋ० १०।११९।२ ), तो दूसरे 'संवनन 
आजिरस” ऋषि वस्तुतत्व को पहचानने के लिए तक की उपयोगिता बतला 
रहे हैं--संगच्छुध्व सं वद॒ध्व॑ सं वो मनांसि जानताम्‌ (ऋ० १०।१९१।२) 
ब आपस में मिलो, विषय का विवेचन करो तथा एक दूसरे के मन को 
जानो । हन उभय प्रवृत्तियों के परस्पर सम्मेलन से उपनिषदों के तत्वज्ञान 
का जन्म हुआ । ओपनिषद्‌ तत्त्वज्ञान का प्यवसान आत्मा तथा परमात्मा 
के एकीकरण को सिद्ध करनेवाले प्रज्ञामूछक वेदान्त में हुआ । साथ दी 
साथ उस काल में तक मूलक तत्त्वज्ञान का भी ऊद्दापोह्द सुचारुरूप से 
होता था जिससे भागे चलकर कालज्ञान्तर में अन्य दुशनों की उत्पत्ति हुई । 
जगत्‌ के मूल में प्रकृति तथा पुरुष के द्वेत को मानने वाला सांख्य, 


अतिकालीन 
दविविध प्रवृत्ति 
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समाधि के द्वारा परम तत्त्व की प्राप्ति बतलाने बाला योग, परमाखु, 
जीव तथा ईश्वरादि मौलिक तस्‍्वों को माननेवाला बहुत्ववादी वेशेषिक 
तथा प्रमाणशाखत्र की विशद्‌ व्याख्या करनेवाला न्‍्याय--हसी तके-मूलक 
प्रवृत्ति के उज्ज्वल इृष्टान्त हैं। इन दर्शनों के वीज उपनिषदों में पर्याप्त 
मात्रा में उपलब्ध होते हैं। इन्हीं का उपयोग कर पीछे के आचायों ने 
अपने मत को प्रामाणिक रूप दिया । उपनिषद्‌ द्वी भारतीय विचार धारा 
के मूल स्रोत हैं। वे ऐसे आध्याध्मिक मानसरोवर हैं जहाँ से भिन्न-भिन्न 
ज्ञानधारायें निकल कर इस भारत भूमि को उबर तथा आप्यायित 
करती आरा रही हैं । 

डपनिषत्कालीन तस्वज्ञान का संकेत “तत््वमसि” मह्यवाक्य में है । 
इस वाक्य के द्वारा ऋषि लोग डंके की चोट प्रतिपादित करते हैं कि 
स्वं > जीव तथा तत्‌ - ब्रह्म पदार्थों में नितान्‍्त एकता है । इस तत्त्व का 
साहात्कार उपनिषद्‌ के पश्चात्‌ युगों के किए एक विषम 
पहेली थी । इसकी समीक्षा के अवसर पर कुछ दाशे- 
निक लोग कहने लगे कि जीव तथा जबत-पुरुष तथा 
भ्रकृति के परस्पर विभिन्न गुणों के न जानने से ही यह संसार है (अनात्म 
ख्याति) और प्रकृति-पुरुष के स्वरूप को भली भाँति जानने पर द्वी ततू-त्वं 
की एकता सिद्ध हो सकती है। इस ज्ञान का नाम हुआ सम्यक्‌ ख्याति- 
विवेक ज्ञान अथवा सांख्य । यद्द तो हुआ श्रलोकिक साज्ञात्कार । परन्तु 
इससे काम चलता न देखकर अन्य दाशनिक को व्यावहारिक रूप से 
साज्षात्कार की आवश्यकता प्रतीत होने लगी । इसकी पूर्ति योग” से की 
गई । इस प्रकार सांख्य-योग एक द्वी तत्त्वज्ञान के दो रूप हैं--भल्नौकिक 
पक्ष का नाम है सांख्य तथा व्यवहार पत्त का नाम है योग । कुछ 
दाशंनिकोंने जीव-जगत्‌ के गुणों ( विशेष ) की छानबीन करना 


पडदशेनों का 
उदय-क्रम 
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आवश्यक समझा । इस प्रकार आत्मा तथा अनाव्मा के गुण विवेचन से 
वैशेषिक की उत्पत्ति हुईं तथा ज्ञानप्राप्ति की प्रणाली को निश्चित रूप से 
बतलाने के लिए न्याय का जन्म हुआ। तकंमूलक प्रणाली का रूप 
न्याय” में इतनी उम्रता से दृष्टिगोचर होने लगा कि यह भावना बद्धमूल 
हो गई कि केवल शुष्क तक की सद्दायता से आत्मतत्त्व का साक्षास्क्रार 
हो द्वी नहीं सकता । अ्रतः विचारकों ने श्रुति की ओर अपनी दृष्टि फेरी 
तथा वैदिक कर्म-काण्ड की विवेचना आरभ्म कर दी जिसका फल हुआ 
मौसांता का उदय । परन्तु मानवों की आध्यात्मिक भावना केवल कर्म 
के अनुष्ठान से तृप्त नहीं हो सकी । श्रतः वेदों के ज्ञानकाण्ड को मीमांसा 
होने लगी जिससे वेदान्त का जन्म हुआ। इस प्रकार “तत्त्वमसि! 
महावाक्य की यथाथ व्याख्या करने के लिए उक्त क्रम से षड्दर्शनों की 
डत्पत्ति हुईं | इन सबकी श्रपनी विशेषतायें हैं, परन्तु लक्ष्य एक ही है--- 
तापत्रय से संतप्त जनता के दुःखों की आत्यन्तिक निवृत्ति। भिन्न-भिन्न मार्ग 
का अवलम्बन करने पर भी हम एक ही गन्तव्य स्थान पर किस प्रकार 
पहुँचते हैं, इसका पता इन दर्शनों के विकास की ओर दृष्टिपात करने से 
भत्ती भाँति लग सकता है । 

वेद के द्वारा प्रतिपादित सिद्धान्तों को प्रमाणिक तथा सर्वंथा सत्य 
मानने वाले इन दशेनों को “आस्तिक! दर्शन कद्दते है। मुख्य दर्शन छः 
हें-न्याय, वेशेषिक, सांख्य, योग, मीमांसा तथा वेदान्त । इनके उदय 
तथा अभ्युदय का इतिहास भारतीय विचारशास्त्र को 
विभिन्न प्रवृत्तियों का ,मार्मिक समीक्षण है । यह इतिहास 
तीन विभगों में बॉटा जा सकता है--सूत्रकाल, भाष्य- 
काल तथा वृत्तिकाल । सूत्रकाल में इन दशनों का उदय हुआ | प्रत्येक 
दृशेन का मूल ग्रन्थ सूत्ररूप में उपलब्ध होता है जो किसी एक महान 


विकाश का 
कालक्रम 
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विचारक के नामसे सम्बद्ध है--न्यायसूत्र महर्षि गौतम की रचना है, 
वैशेषिक सूत्र कणाद की, सांख्य कपिल की, योग पतञ्नकि की; मोमांसा 
जैमिनि की तथा वेदान्त बादरायण व्यास की । इन सूत्रों की रचना तो 
विक्रमादित्य से पहले ही हो चुकी थी, इनका विकास विक्रम की लगभग 
१५ वीं शताब्दी तक होता आया । इसी विकास-काल को हमने “भाष्य- 
काल” का नाम दिया है। भाष्यकाल को श्रल्॑ंकृत करने वाले दाशनिकों 
की गणना संसार के महान दाशंनिकों की श्रेणी में की जा सकती है । 
इन्हों ने मूल अल्पाक्षर सूत्रों में निहित तथ्यों का विशदी-करण अपनी 
ताकिंक बुद्धि से निष्प्ञ कर एक महान्‌ साहित्य का जन्म दिया है। 
भाष्यकाल के अनन्तर पिछली पाँच शताव्दियों को 'वृक्तिकाल' कह सकते 
हैं क्योंकि हस समय में भाष्यकाल की विशाल ग्रन्थिराशि तथा विचार- 
धारा को बोधगस्य बनाने के लिए छोटे-मोटे वृत्ति-ग्रन्थों की रचना 
की गईं । 


(क) गीता-दशन 


महाभारत जैसे विशालकाय ग्रन्थ का श्रीमद्भगवद्वीता सारतम अंश 
है । इसके सात सौ छोकों के भीतर निःश्रेयस प्राप्ति के उपाय इतनी सुबोध 
तथा सरल भाषा में अभिव्यक्त कर दिये गये हैं कि 
सर्व-साधारण उन्हें आसानी से समझ सकते हैं ओर 
बिना किसी रूगढ़ा टंटा के इस राजमार्ग का अनुसरण कर अपने गन्तव्य 
स्थान पर पहुँच सकते हैं। गीता दुलबन्दी के दुल्दल से कोसों दूर है । 
अध्यात्म-तत््व के निरूपणाथ जितने भिन्न-भिन्न मतों की उद्धावना उस 
समय तक दो चुकी थी उन सब का उपयोग कर गीता एक परम रमणीय 


मह्दत्त 
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साधन-मार्ग की व्यवस्था करती है जो भिन्न-भिन्न आध्यात्मिक प्रवृत्ति 
वाले प्राणियों के लिए भी नितान्त सुखकर है। इसीलिए केवत्ष सात सौ 
'छोकों की लघुकाय गीता को कामघेनु तथा कक्पवृद्ध से उपमा दी गईं है । 
गीता के मद्दत्व का कारण है उसको समन्वय दृष्टि। गीता के समय में 
मानव जीवन के लक्ष्य के विषय में अनेक सिद्धान्तों का प्रचार था । आरमा 
की अपरोक्षानुभूति का प्रतिपादक था उपनिषद्‌, प्रकृति पुरुष की विवेक 
ख्याति से मोक्ष-छाभ का उपदेशक था सांख्य; समाज तथा धर्म के द्वारा 
प्रतिष्ठित विधिविधानों के अनुष्ठान से परम सुखभूत स्वर्ग की शिक्षा देने 
वाली थी कमे-मीमांसा; अ्रष्टाड़ साधन के द्वारा प्रकृति के बन्धन से जीव 
को निमुंक्त कर कैवल्य का प्रतिपादुक था योग तथा रागात्मिका भक्ति के 
द्वारा अखिल कर्मो' का परमात्मा में समपंण सिद्धान्त को बतलाने वाला 
था पांचरात्र । इन समस्त दाशनिक तत्तों का जैसा मनोरम सामअस्य 
गीता में प्रदर्शित किया गया है वह परम रमणीय है, नितान्त उपादेय 
है। प्राअलू तथा सुबोध भाषा में यह आध्यात्मिक समन्वय उपस्थित 
करने के कारण गीता का इतना गौरव है। भारतीय दशनकारों ने गीता 
की गणना द्वितीय प्रस्थान में कर इसफी महिमा का पूरा आभास दिया 
है तथा अवान्तर काल के धार्मिक मतों के संस्थापक भआचार्यों ने इसे 
भाष्य से सुशोभित कर इसके गूढ़तम तात्पय को अपनी दृष्टि से अभिव्यक्त 
करने का प्रयत्न किया है। भारत के बाहर भी गीता का प्रचार कम नहीं 
है। शायद दी ऐसी कोई सभ्य भाषा होगी जिसमें गीता का अनुवाद न 
मिल्लेगा । गीता के कितने ही सुन्दर अनुवाद हैं तथा कितने दी पाणिड- 
त्यपूर्ण विधेचनात्मक ग्रन्थ हैं । गीता की अपील सार्वजनिक है, सब देश 
तथा सब काल के लिए समान है । 

जिस परिस्थिति में गीता का उपदेश दिया गया था, वह विद्धक्षण थी। 
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महाभारत का प्ररूयंकारी संग्राम होने जा रहा था जिसमें भाई के सामने 
भाई उसका खून पीने के लिये खड़ा था । ऐसी दशा में 
अजुन का विषाद होना नितान्त स्वाभाविक है। अर्जन 
महाभारतकालीन योद्धाओं में परम प्रसिद्ध, नितान्त वीयंशाली था | इस 
प्रकार सांसारिक परिस्थितियों के बीच पड़ कर कर्म के विषय में संशयालु- 
चित्त मानवमात्र का प्रतिनिधित्व हमें अजु न में दृष्टिगोचर होता है। गीता 
ज्ञान के वक्ता थे स्वयं श्रीकृष्ण, नो उस युग के परममेधावी विद्वान्‌ तथा 
करतंव्यपरायण पुरुष थे । श्रज्जुन के सामने समस्या थी--युद्धू करूँ या न 
करूँ ? इस विकट प्रश्न के उत्तर की मीमांसा करने में ही गीता का उदय 
होता है। अतः गीता के उपदेशों की दिशा सुस्पष्ट है। वह आचार- 
मीमांसा का प्रतिपादन करती है | इसीलिए गोता “योगशास्त्र” कहलाती 
है। योग के अनेक अर्थों में एक अर्थ है व्यवहार | “सांख्य” का अर्थ है तस्व 
ज्ञान तथा योग” का अथ है व्यवहार या कमंमार्ग । प्रत्येक अध्याय की 
पुष्पिका में श्रह्मविद्यायां योगशासत्र? कहने से तात्पय यद्दी है कि गीता का 
मुख्य विषय ब्रह्मविद्या पर प्रतिष्ठित व्यवह्दार-प्रतिपादन है । तरव समीक्षा 
के आधार पर ही आचार-मीमांसा की सुन्दर प्रतिष्ठा द्वोती है । अतः गीतार्थ 
के विवेचन के लिएु इन उभय पक्षों का निरूपण नितानत आवश्यक है । 


गीता का स्वरूप 


गीता का अध्यांत्मपत्त 


अध्यात्मतत्व का विवेचन गाता में बढ़ी हो साफ सुथरी भाषा में 
स्थान स्थान पर किया गया दे, परन्तु इन सब का समन्वय कर पुक 
निश्चित सिद्धान्त का स्थापित करना कुछ कठिन कार्य 
है। इसीलिए आचाय शंकर गीता को वुविशेयाथ 
बतलाते हैं ( तदिद्धं गीताशास्त्रं समस्तवेदथसारसंग्रद्भूतं दुर्विशेयार्थ मू--- 


जद्ातत्त्व 
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गीताभाष्य का उपोद्धात )। चरमतत्त्व के निर्देश भिन्न भिन्न अध्यायों में 
किये गये हैं, परन्तु आठवें तथा तेरद्वर्वे अध्याय में इसका वर्णन विस्तार 
के साथ मिलता है। गीता ब्रह्म के सगुण तथा नि्गुण उभय रूप से 
परिचित है। परन्तु वह जानती है कि दोनों एक ही अभिन्न तत्त्व हैं । 
इस सुन्दर 'छोक में इन दोनों रूपों की एकता स्पष्टतः प्रतिपादित 
की गईं हैः-- 


सर्वन्द्रियगुणाभासं सर्वेन्द्रियविवर्जितम्‌ | 
असक्त सर्वमरच्चेव निगुंयं गुणभोक्‍्तू च॥ ( १३ । १४ ) 


ब्रह्म समग्र इन्द्रिय-ब्रुत्तियों के ढ्वारा विषयों की उपलब्धि में समथ 
होता है--आन्तर तथा बाह्य इन्द्रियों के व्यापारों के द्वारा वह प्रतिभासित 
होता है। अ्रथच वहद्द स्वयं समस्त इन्द्रियों से हीन है । वह सब प्रकार 
के देहादिक सम्बन्ध से रहित है, परन्तु सब को धारण करता है। वह 
निगुंण है तथापि गुणों का भोक्ता है--सत्त्वादि गुणों के परिणामरूप शब्द 
स्पर्शाद विषयों का उपभोक्ता है। वद्द सत्‌ है, असत्‌ भी है तथा इन 
दोनों से परे भी है। ( सदसत्‌ तत्परं यत्‌ू--११।३७ ); अनादिमान्‌ 
परब्रह्म न तो सत्‌ न असत्‌ कहा जाता है (न सन्नासदुच्यते--4३॥१ २); 
बह्म भूतों के भीतर तथा बाहर दोनों ओर है । वह अचर, चर, दूरस्थ 
तथा भ्न्तिकस्थ है ( १३।१५ ); इन वर्णनों में विरोध की कछपना न 
करनी चाहिए, क्योंकि देश-काल-निमित्तादि उपाधियों से विरद्दित परम 
तत्त्व समस्त विरोधों का परयंवसान है, यद्द विचारशारत्र का गृढ़ अथच 
महत्त्वपूर्ण मान्य सिद्धान्त है। भगवान्‌ जगत्‌ का प्रभव ( उत्पत्ति ) तथा 
प्रलय ( लयस्थान.) है (७६); वह समस्त प्राणियों में वास करता है । 
जिस तरद ढोरे में मणियों का समूद्द पिरोया हुआ रहता है, डसी तरह 
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भगवान्‌ में समग्र जगत्‌ श्रोत-प्रोत, अ्रनुस्यूत, गूँथा हुआ है ( ७७ ) । 
उसके हाथ पेर चारों ओर हैं, आँख, सिर, कान तथा मुँह चारों तरफ हैं, 
वह इस पूरे विश्व को आवरण कर स्थित है ( १३॥१३ ) | 

गीता भगवान्‌ के दो प्रकार के भावों की सत्ता बतलातो है | भगकन्‌ 
के दो भाव हैं---अपर भाव तथा पर भाव । ईश्वर एक ही अंश से योग- 
माया से युक्त रहते हैं तथा उसी अंश से जगत्‌ में 
अभिव्यक्त होते हैं। वह एक अंश से जगत्‌ को व्याप्त 
कर स्थित होते हैं (विश्भ्यादमिदं कृत्रमेकांशेन स्थितों जगत्‌ू---$ ०।४२); 
इसका नाम है--अपर भाव या विश्वानुग रूप । परन्तु भगवान्‌ केवल 
जगन्मान्न ही नहीं हैं, प्रत्युत वह इसे अतिक्रमण करनेवाले हैं। यह उनका 
वास्तव रूप है। इस अनुत्तम, अव्यय रूप का नाम है--पर भाव (विश्वा- 
तिग रूप; पर॑ भावमजानन्तो ममाव्ययमनुत्तमम्‌-७-२४) । गीता की यद्ध 
कल्पना ठीक पुरुषसूक्त के अनुरूप है। “पुरुष का यह जगत्‌ केवल पाद- 
मात्र है; उसके अम्नत तीन पाद आकाश में स्थित हैं' ।?” ब्रह्म के उसय- 
भाव भी इसी प्रकार हैं। भगवान्‌ विश्व के घट घट में व्याप्त हो रहे हैं। 
ऐसा कौन पदार्थ है जिसमें उनका अंश न हो ? फिर भी विभूतिमान्‌, 
शोभायुक्त तथा ऊर्जित पदार्थों” में भगवच्छुक्ति का प्राकव्य समधिक 
दृष्टिगोचर होता है । दुशम श्रध्याय में भगवान्र्‌ की विभूतियों का 
साह्लोपाड़ वर्णन किया गया है । 


'-+ निज ततजजतमत_त_तमन_ चल तन क्‍्भनभनततत-+ 5 
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१, पादोधस्य विश्वा भूतानि त्रिपादस्यामृतं दिवि ।. 


ब्रह्म के दो भाव 


“० बे० १०।६ ०।३ क्‍ 


(ह 


२, यथद्‌ विभूतिमत्‌ सत्तवं ओमदूरजितमेव वा । 
तत्तदेवावगच्छ त्व॑ मम तेजॉंइशसम्मवम्‌ ॥ १०।४ 
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यह स्थावर तथा जंगम विश्व भगवदाकार ही है, इसमें सन्देह-लेश 

भी नहीं हे । इसीलिए गीता भगवान्‌ की दो प्रकृतियों का वर्णन करती 
हे ह्ै। इस विषय में सांख्य तथा गीता के तश्वविवेचन 
के पारथथक्य पर दृष्टिपात करना आवश्यक है। सांख्य- 

शास्त्र में सृष्टि के मुझ में अचेतन जड़ प्रकृति तथा चेतन पुरुष को 
प्रतिपादित कर यह बतलाया गया है कि समस्त पदार्थ इन्हीं दोनों तत्तवों 
से उत्पन्न होते हैं-इनसे श्थक तीसरा तत्त्व नहीं है । परन्तु गोता इससे 
सहमत नहीं है । उसको दृष्टि में इन दोनों से परे भी एक सर्वव्यापक 
अव्यक्त तथा अम्गत तत्व है जिससे चराचर सृष्टि का उदय होता है । 
सांख्याभिमत प्रकृति-पुरुष उस व्यापक ब्रह्म के विभूतिमात्र हैं। परमेश्वर 
की प्रकृतियाँ दो प्रकार को हैं--अपरा तथा परा ( ७।४-५ ) । अपरा 
प्रकृति का ही दूसरा नाम है क्षेत्र तथा क्षर पुरुष | परा प्रकृति की अन्य 
संज्ञा है क्षेत्रज्” तथा अश्रक्षर पुरुष! | परा उत्कृष्ट प्रकृति से तात्पय जीव से 
है ( ७।७५ ) तथा अपरा, चेतन्य के अभाव से निकृष्टा, प्रकृति से अभिप्राय 
जीवेतर समस्त पदार्थो' से है। समस्त भौतिक पदार्थो' का ग्रहण “चर! 
पुरुष के रूप में किया गया है (क्षरः सर्वांणि भूतानि--१५।१ ६) जिसका 
विकास अष्टविधा प्रकृति तथा चतुविं शति प्रकार के क्षेत्र के रूप में अन्यत्र 
प्रदर्शित किया गया है। पथ्वी, जल, तेज, वायु, आकाश, मन, बुद्धि तथा 
अहंकार--यही अ्रष्टधा भिन्ना अपरा प्रकृति है ( ७४ ) तथा पतन्च मद्दाभूत 
भददृद्नार, बुद्धि, अव्यक्त ( प्रकृति ), पद्च ज्ञानेन्द्रिय, पत्च कमन्द्रिय, मन 
तथा शब्द-स्पर्शांदि पत्च इन्द्रिय-विषय--यही चोबीस प्रकार का क्षेत्र है 
( १२।५ )। इस प्रकार सांख्यों के २४ तत्तों का श्रन्तर्भाव गीतानुसार 
क्षेत्र, अपरा प्रकृति अथवा क्षर पुरुष में किया गया है। एक विषय ओर 
ध्यान देने योग्य है | इच्छा, ठप, सुख, दुःख, संघात (देह तथा इन्द्रियों 
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का समूह ), चेतना (प्राण शक्ति ) तथा धृुति--इन्‍्हें गीता क्षेत्र का 
विकार मानती है (१३।६) । इनमें से इच्छा-हं घादिकों को वेशेषिक दर्शन 
आत्मा ( क्षेत्रज्ञ ) का गुण मानता है, परन्तु गीता की सम्मति में इनका 
सम्बन्ध क्षेत्रज्ञ से न होकर क्षेत्र से ही है । 

चैतन्याव्मक होने से जीव परमेश्वर की परा प्रकृति अर्थात्‌ उस्कृष्ट 
विभूति है। वही 'क्षेत्रज्” कद्दा गया है। कृत कर्मों के फल धारण करने के 
कारण या भोगायतन होने के हेतु शरीर की ही क्षेत्र 
( खेत ) संज्ञा है। क्षेत्र के ज्ञाता को "क्षेत्रज्ञ” कहते 
हैं। आत्मा चरण से लेकर मस्तक-पर्यन्त समग्र शरीर को स्वाभाविक 
अथवा उपदेश-द्वारा प्राप्त अनुभव से विभागपूर्वक स्पष्टतः जानता है, अतः 
उसे क्षेत्रज्ञ कहना उचित ही है । आत्मा का वर्णन भिन्न-भिन्न अध्यायों में 
किया गया है, विशेषतः द्वितीय अध्याय में । आत्मा षड़विकारों से रहित 
है।न तो वह जनमता है, न मरता दे, वह सत्ता का अनुभव कर कभी 
अभाव को प्राप्त नहीं द्ोता ( भूत्वा न अभविता ), वह अजन्मा, नित्य, 
शाश्वत, पुराण अर्थात्‌ प्राचीन होने पर भी नवीन ही है | हन्यमान शरीर 
में कभी उसका हनन नह्ठीं किया जा सकता ( २२० ); श्रतः जो व्यक्ति 
उसे मारनेवाला, या मारे जानेवाला समभता है, वे दोनों उसके सरव से 
अपरिचित हैं, क्योंकि वद्व न तो मारता है, न मारा जाता है (२१९) । 
जिस प्रकार मनुष्य जीणं वस्तों का परित्याग कर नवीन दरस्त्रों का अहय 
करता है, उसी प्रकार जीव प्रारब्ध-भोग द्वारा जीण ( 'क्षीणकम ) शरीरों 
को छोड़कर नये शरीरों को पाता है (२।२२ )। वह स्वयं अंविकार है 
चह अस्छेद्य, भदाद्य, अक्लेश तभा झशोष्य है; वह नित्य सर्वेव्यापी, स्थिर, 
अचल तथा सनातन है ( २२४ )। 


यह जीव्र नाना न होकर एक दी है। गीता में इस विषय में एक 
श्र 


२ जीवतर्व 
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उपमा की अवतारणा की गईं है । जैसे एक सूर्य सारे जगत्‌ को प्रकाशित्र 
करता है, वैसे ही क्षेत्रज्ञ सब क्षेत्र को--शरीर को--प्रकाशित करता है 
( १३।३३); इस शछोक में क्षेत्री की उपमा सू्थ से देकर उसकी एकत्व- 
भावना का सुस्पष्ट समर्थन है। जीव परमेश्वर का सनातन अंश है 
( ममैयांशो जीवलोके जीवभूतः--सनातनः--१७।७ ) भगवान्‌ अंशी दे 
सथा जीव अंश है । बहासूत्र ( २३।४३-७३ ) का भी यही तात्पयं है 
जिसमें यही गोतावाक्य स्छृति कहकर प्रमाणरूप में उल्लिखित किया गया 
है । यह अंशांशीभाव गीता के अनुसार किस प्रकार है ? इसका स्पष्ट पता 
नहीं चलछता । परवर्तो अद्वेती टीकाकारों ने प्रतिबिम्बवाद तथा अ्रवच्छेद- 
वाद का आश्रय लेकर इस कल्पना की उपपत्ति दिखलाई है, परन्तु ये 
सब क्क्पनायें पीछे की जान पढ़ती हैं। 

जगत की उत्पत्ति, स्थिति तथा लय भगवान्‌ के कारण है। गीता के 
शब्दों में भगवान्‌ सब भूतों का सनातन--अविनाशी बीज है ( सनातन 
बीजस्‌ ७।१० ) या अव्यय बीज है ( बीजमव्ययम्‌ 
५९१८ ) । बीज से वृक्ष उत्पन्न होता है तथा श्रन्त में 
फिर वह बीजमें लीन हो जाता है, उसी प्रकार यह जगत्‌ भगघान्‌ से उत्पन्न 
होता है तथा फिर उन्हीं में लीन हो जाता है । जगत्‌ के अवान्तर आवि- 
भाव काल को पोराणिक कल्पनानुसार ब्रह्मा का दिन कह्ठते हैं तथा अथधा- 
न्तर तिरोभाव-काल को ब्रह्मा की रात्नि कहते हैं ( ८१८, १९ )। गीता 
में सांख्यों की 'प्रकृति! स्वीकृति की गईं है | गीता में प्रकृति को कहीं 
अव्यक्त” ( ८।१८; ८।२० ) तथा कहीं “महद्‌ ब्रह्म! ( १४।३ ) की संज्ञा 
दी गई है। सांख्य 'प्रकृति' से ह्वी जगत्‌ की उत्पत्ति मानता है, परन्तु 
गीता हस सिद्धान्त से सहमत नहीं है। उसके मतानुसार प्रकृति का 
अध्यक्ष इंश्वर है । उसी की अध्यक्षता में प्रकृति जगत को पेदा करती है, 


३२ जगत तत्त्व 
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नद्दीं तो अचेतन जडास्मिका प्रकृति में इतना सामथ्य कहाँ से आता ? 


मयाध्यक्षेण प्रकृति; सूयते सचराचरम | 
हेतुनानेन कौन्तेय जगत्‌ विपरिविर्तते॥ (९ १० ) 


सब पशु-पक्षो आदि योनियों में उत्पन्न होने वाली मूर्तियों की योनि 
( उत्पत्ति स्थान ) मदहृद्‌ ब्रह्म है तथा ईश्वर बीज रखनेवाला है (१४।४); 
अतः स्पष्ट है कि प्रकृति विश्व की मातृस्थानीया है तथा ईश्वर पितृस्थानीय 
है । इस भ्रकार प्रकृति का स्थान ईश्वर से न्‍्यून है। गीता “नासतो विद्यते 
भावो नाभावो विद्यते सतः” का प्रतिपादन करती है । यह सत्कायवाद है। 
अतः गीता की दृष्टि में जगत्‌ मायिक तथा काल्पनिक न होकर सर्वेथा 
सत्य तथा वास्तविक है । 

पुरुषोत्तम तत्त्व भगवद्गीता का परम रहस्य तथा महत्त्वपूर्ण आध्या- 
ल्मिक तत्त्व माना जाता है। सांख्य की आलोचना के अनुसार जगत्‌ की 
कारणभूता अजन्मा प्रकृति ही सबसे “अव्यक्त' है । 
अतः सांख्य-ग्रन्थों में उसी के लिए '्रव्यक्त' का प्रयोग 
पाया जाता है । परन्तु गीतानुशीलून के अवसर पर याद रखना चाहिए 
कि “अव्यक्त' तथा “अक्षर? का प्रयोग व्यक्ताव्यक्त से परे, प्रकृति-पुरुष के ऊपर 
एक विशिष्ट तत््व के लिए भी किया गया है । वह तत्त्व है अक्तर ब्रह्म, 
परब्रह्म, जिसकी प्रकृति ( अव्यक्त ) निक्ृष्ट विभूति है। गीता में चन्बज्ा 
प्रकृति को क्षर तथा कूटस्थ अविकारी पुरुष को अक्षर कहा गया है, परन्तु 
वह परमतत्त्व जो प्रकृति को अतिक्रमण करने वाला है तथा श्रत्ञर से उत्तम 
है 'पुरुषोत्तम” कहा गया हैः--- 


४ पुरुषोत्तम 


यस्मात्‌ छरमतीतोहमतक्तरादपि चोत्तमः । 
अतोइस्मि लोके वेदे च॑ प्रथित: पुरुषोत्तम; ॥ (१५११८) 
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अक्तर ब्रह्म तथा पुरुषोत्तम का पाथक्य जान लेना अ्रत्यन्त आवश्यक 
है। जड़ जगत से भिन्न चेतन ब्रह्म को या अ्रव्यक्त प्रकृति भी से परे विद्यमान 
रहनेवाल्टे सचेतन तत्व को अक्षर ब्रह्म” कहते हैं ( ८६२०-२१ ); परन्तु 
जो ईश्वर इस विश्व को व्याप्त करता हुआ भी इसमें परे है, जगत्‌ के समस्त 
पदार्थो' में स्थित है अथ च उनसे प्रथक्‌ भी है--जो विश्वानुग दोकर भी 
विशधातिग हे--वही ईश्वर 'पुरुषोत्तम' पद-वाच्य है। पूर्वोक्त शोक में 
पुरुषोत्तम क्षर को अतिक्रमण करनेवाले तथा अक्षर से उत्तम बतलाये गये 
हैं। 'अतीत:” उनके विश्वातिक्रमणकारी स्वरूप का परिचायक् है तथा 
“उत्तम! शब्द अच्षरः से उनकी उत्तमता का द्योतक है। गीता इसी 
पुरुषोत्तमको सर्वकमंसमपंण कर देने की शिक्षा देती है। इस प्रकार गीता 
में ओपनिषद ब्रह्मवाद, सांख्य-सम्मत प्रकृति-पुरुषवादु तथा भागवतधघर्मा- 
भिमत ईश्वरवाद का हथ समन्वय उपस्थित किया गया है । 


गीता का व्यवह्यास्पक्षु 


गीता का अध्यात्मपत्त जितना युक्तियुक्त तथा समनन्‍्वयात्मक है उसका 
व्यवहारपक्ष भी उतना ही मनोरम तथा आदरणीय है। गीता के जन्मकाल 
की परिस्थितियों के अध्ययन से हम इसी परिणाम पर 

विभिन्न मार्गों का पहँचते हैँ क्कि गीता हर रि 
हुँ के गीता का प्रधान उद्देश्य व्यावहारिक 

सामअस्य 

शिक्षा प्रदान करना था । परन्तु गीता के इस चरम 
लक्ष्य के विषय में विद्वानों में गहरा मतभेद है। श्रीशइूराचाय के मत में 
गीता का मुख्य प्रयोजन निवृत्तिमार्ग का प्रतिपादन है तथा ज्ञान हौ 
उसका केवल डपाय है। श्रीरामानुजाचाय भगवद्माप्तिरप लक्ष्य के छिए 
भक्ति को दी सब श्रेष्ठ गीतामिमत उपाय बतलाते हैं। उनके मत में गीता 
का सारांश झान-दृष्टि से विशिष्टद्वेत तथा आचार-दृष्टि से बासुदेव-भक्ति ही 
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है। वे भी क्मसंन्‍्यास के ही समर्थक माने जा सकते हैं, क्योंकि कर्मा- 
चरण से चित्तशुद्धि के सम्पन्न हो जाने पर प्रेमपू्वंक वासुदेवभक्ति में तध्पर 
रहने से सांसारिक कर्म का निष्पादन सिद्ध नहीं होता । इधर लोकमान्य 
बाल गड्भाघर तिकक ने “गीतारहस्य” की रचना कर प्राचीन आचार्यों' के 
सिद्धान्तों में अरुचि दिखला कर भागबतधर्मामिमत प्रवृत्तिमार्ग को" गीता 
का लक्ष्य तथा कमंयोग को तत्साधन बतलाया है। ग्रन्थकार ने अपने 
सिद्धान्त की पुष्टि में बढ़ी ही विद्वत्तापूर्ण, व्यापक तथा प्राअल युक्तियाँ 
प्रस्तुत की हैं। इन विद्वान्‌ भाष्यकारों की युक्तियाँ अपने दृष्टिकोण से 
नितान्त सारगर्भित हैं, इसे कोई भी श्रालोचक मानने से नहीं द्विवक सकता। 
परन्तु पूर्वोक्त मतों में गीता के उपदेशों की समता तथा व्यापकता पर 
पूर्णतः ध्यान नहीं दिया गया है। शास्त्रों ने मानवीय प्रकृति की भिन्नता 
का विचार कर चरम छक्ष्य की प्राप्ति के छिए विविध उपायों की व्यवस्था 
की है। चिन्तन का प्रेमी साधक ज्ञानमार्ग से; सांसारिक विषयों की 
अभिरुचि वाला पुरुष कर्ममार्ग से तथा अनुरागादि मानप्तिक वृत्तियों का 
विशेष विकास वाला व्यक्ति भक्ति की सहायता से अपने उद्देश्य पर पहुँच 
सकता है। इन भिन्न-भिन्न मार्गों के अनुयायी साधक अपने ही मार्ग की 
विशिष्टता तथा उपादेयता पर जोर देते हैं तथा अन्य मार्गों को नितानन्‍्त 
हेय बतलाते हैं| गीता के श्रध्ययन से ही पता चलता है कि उस समय 
भारतवष में चार प्रकार के प्थक्‌-पए्थक्‌ मार्ग प्रचलित थे (१३।२४-२७) । 
इन चारों के नाम हैं--कमंमाग, ज्ञानमार्ग, ध्यानमार्ग तथा भक्तिमाग । 
जो जिस मार्ग का पथिक था वह उसे ही सबसे बढ़िया मानता था; उसकी 
१ नाराययपरों धमः पुनरावृत्तिदुल॑भः | ह 
प्रवृत्तिलक्ञणश्ैव धर्मों नारायणत्मकः ॥ 
--मद्दाभारत ( शान्तिपव॑ ३४७८० ) 
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दृष्टि में मुक्ति का दूसरा मार्ग था ही नहीं । परन्तु भगवान्‌ ने गीता का 
प्रचार कर इन विविध साधनाओं का श्रपूर्व समन्वय कर दिया है जिसका 
फल यह है कि जिस प्रकार प्रयागमें गंगा, यमुना तथा सरस्वतीकी धारायें 
भारतभूमि को पवित्र करती हुईं श्रिवेणी के रूप में बह रही हैं, उसी 
प्रकार कम, ज्ञान, ध्यान तथा भक्ति की धारायें मिल कर तत्त्वजिज्ञासुओं 
की झान-पिपासा मिटाती हुईं" भगवान्‌ की श्रोर अग्रसर दो रही हैं । यह 
समन्वय गीता की अपनी विशिष्टता है। इस समन्वय को अच्छी तरह 
न समभझमे से गीता के अर्थ का महत्व ध्यान में नद्दीं आरा सकता | 
गीता से बहुत पहले पूर्व-मीमांसा कर्म के महत्त्व को स्वीकार करती है। 
मीमांसा के मत से खेद का करमंकाण्ड ही साथंक है, ज्ञानकाण्ड निरथंक 
७. है। जैमिनि ने स्पष्ट शब्दों में कहा" है कि आम्नाय 
१ गीता तथा कमंयोग न 
( वेद ) का मुख्य प्रयोजन कर्म का प्रतिपादन है, 
झतः अतदर्थक--ज्ञानप्रतिपादक--वाक्य निरथंक हैं। कमे से अभितराय 
यज्ञ से है और यह यज्ञ है क्‍या ? देवतोहदेशेन द्वव्यत्यागः श्र्थात्‌ किसी 
देबता-विशेष के लिए हृविष्यादि द्वब्य का समर्पण करना। गीता शानकाण्ड 
की निरथंकता से न सहमत है और न यज्ञका यह संकुचित अर्थ द्वी उसे 
पसन्द है। वह “यज्ञ-चक्र' की उपादेयता को मानती है (३।३०-१६ ) 
क्योंकि इस चक्र में अन्न से लेकर ब्रह्न तक सब पदार्थ एक साथ अनुस्यूत 
हैं। परन्तु गीता ने 'यज्ञ” का प्रयोग एक विस्तृत अर्थ में किया है । 
निःस्वार्थ बुद्धि से लिये गए, परमात्मा की ओर ले जानेवाले, समस्त कमों 
की सामान्य संज्ञा 'यज्ष! है। यज्ञ अनेक प्रकार के होते हैं---द्वृव्य-यज्, 
तपोयज्ञ, ज्ञान-यज्ञ आदि ( 8७२५-३२ ) | परन्तु गीता का कहना है 
१ भाम़ायस्य क्रियार्थत्वाव भानथैक्यमतदर्थानाम्‌ । 
“-मोौमासा सन्न १।२।१ 
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कि फलाकांछा की दृष्टि से न किये गये कर्म कभी बन्धन उत्पन्न नहीं कर 
सकते । कर्मचक्र से भला कभी कोई भाग सकता है ! यह जीवनयाश्रा 
का प्रधान आधार कम ही है । एक क्षण के लिए भी कोई आदमी बिना 
कर्म किये नहीं रह सकता । प्रकृति के तीनों गुण ही बलात्कार उस 
प्राणी से कम कराते ही हैं ( ३॥७५ ) । 

परन्तु कर्म क्रे बीच एक दुगुण का निवास है जो कर्ता को बन्धन में 
डालने के लिए तैयार रहता है। इसका नाम है--वासना ८ फलाकांत्ता 
या आसक्ति। इस विषदन्त को तोड़ना श्रावश्यक है। जिस वस्तु को कामना 
से कर्म का निष्पादन किया जाता है, उस फल को तो भोगना ही पड़ेगा। 
उससे किसी प्रकार कर्ता को छुटकारा नहीं मिल्ल सकता; परन्तु फलूरूप 
बन्धन से मुक्ति भी पाई जा सकती है। कार्यों का इस प्रकार कुशलता से 
सम्पादन करना कि वे बन्धन न उत्पन्न करें योग” कद्दलाता है ( योगः 
कर्मसु कौशलम्‌ ) । कमंसंन्‍्यास से बढ़कर कर्मयोग है ( गीता ७४२ ) 
परन्तु साधारण कमंवाद को कमयोग में प्रवर्तित करने के लिए तीन सोपानों 
की आवश्यकता है--(१) फलाकांक्षा का वजन, (२) कतृत्वाभिमान का 
परित्याग; (३) ईश्वरापंण । गीता का उपदेश है कि मानव का श्रथिकार 
कर्म करने में है, फल में कभी नहीं है; फल की आकांक्षा से कभी कमे 
मत करो तथा अ्रकर्म में--कर्म के न करने में--कभी तुम्हारी इच्छा न 
होनी चाहिए--- 


कर्मण्येवाधिकारस्ते मा फलेषु कदाचन । 
मा कर्मफलद्देतुभूर्मा ते सज्ञोडस्त्वकर्मणि || (गी० २।४७) 


करमयोग का यही महामंत्र है। इस 'छोक के चारों पदों को दम 
कमंयोग की 'चतुः-सूत्री' कह सकते हैं । श्रतः आसक्ति को परिश्याग कर 
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कर्म करने में किसी प्रकार की बुराई का तनिक भी ढर नहीं है । ( क ) 
गीता का मान्य सिद्धान्त है कि प्राणी को कर्म का त्याग न करना चाहिये, 
प्रत्युत कम के फल का त्याग करना आवश्यक है। इसीलिए कुछ पण्डित 
छोग काम्य कर्म के व्याग को संन्यास कहते हैं, परन्तु चतुर परिढतों की 
सम्मति में सवंकर्मों के फल का स्याग ही वास्तव संन्यास है--- 


काम्यानां कर्ममणां न्यास॑ संन्‍्यासं कवयो विदुः । 
सर्वकमंफलत्याग॑ प्राहुस्त्यागं विचच्षणा: ॥ (१८।२) 


( ख ) कर्ता को कम करने में कठ॒ स्वाभिमान को भी छोड़ना चाहिए, 
क्योंकि समस्त जीव त्रिगुणात्मिका प्रकृति के गुणों का दास है, जो बलात्कार से 
प्राणियों से अनिच्छुया भी कार्य कराया करते हैं। तब कतृत्व का अ्रभिसान 
कहाँ ? तीसरा सोपान यह है कि समस्त कार्यो को निष्पत्ति भगवदुपंण 
बुद्धि से करनी चाहिए। (ग ) कर्मों के फछ को भगवान्‌ को समपेण 
करना चाहिए। गीता ( ९१२७ ) में श्रीकृष्ण की स्पष्ट उक्ति है-- 
“जीव जो कुछ करे, खावे, आइ्ुुति दे, दान करे या तपस्या करे, उन 
सब को भगवान्‌ के समपंण क< दे, इसका फल यद्द होगा कि वह कर्मे- 
बन्धन शुभाशुभ फलों से मुक्त हो जावेगा ।?” इस प्रकार कमंयोग की 
निष्पत्ति होती है। अज्ञ तथा पणिढित के कर्म करने में यही तो सुस्पष्ट 
अन्तर है। अज्ञ आसक्ति से कर्मो' का श्राचरण करता है, परन्तु ज्ञान- 
सम्पन्न पुरुष आसक्ति से रद्दित होकर कार्यो' का आचरण कतंव्य-बुद्धि से 
'त्लोक संग्रह” के निमित्त करता है ( ३।२७ ) “लोक संग्रह” गीता का 
एक सारगर्भित विशिष्ट शब्द है। इस शब्द से अभिप्राय लोककार्यों का 
यथावत्‌ रूप से निर्वाह करना है। 

संक्षेप में कर्म तथा फल के विषय में चार सिद्धान्त हो सकते हैं--- 
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(१) आलस्यवश फलाकांकज्षा न रखना और न उसके लिए कम सम्पादन 
करना। यह प्राकृत जन-सम्मत-मार्ग निकृष्ट, निन्‍्ध तथा हेय है। (२) फल 
की आकांक्षा रखना तथा तदु चित कर्मो का निष्पादन करना--यह “सकाम! 
मार्ग है जिसमें कर्मंबन्धन उत्पन्न करते हैं। (३) फल की अनावश्यकता के 
कारण आकांक्षा न रखना तथा कर्मो का सम्पादन न करना--यह निष्काम- 
मार्ग है, परन्तु इसमें लोक-यात्रा का निर्वाह भली भाँति नहीं हो सकता। 
(७४) फल की आकांक्षा न रखना, तथापि कर्मो का सम्पादन करना--यही 
गीता-सम्मत कर्मयोग है। इसमें द्वितीय तथा तृतीय मतों का समन्वय 
है जिसमें 'फल की आकांक्षा का अभाव! तृतीय माग से ग्हीत है तथा 
“कर्म निष्पत्ति! द्वितीय मार्ग से। इस उभय-विलक्षण मार्ग की सुचारु योजना 
उपस्थित करने में गीता की विशिष्टता है । 

पक्के करमंयोगी होने के लिए ज्ञान तथा भक्ति के मिश्रित साधन की 
नितान्त आवश्यकता है। ज्ञानी पुरुष ही कर्म से कतृत्वाभिमान का परिहार 
कर सकता है तथा ईश्वर में कमों का समपंण भक्तिप्रवण 
चित्त से दही किया जा सकता है। गीता ज्ञानमार्ग के 
महत्त्व को स्वीकार करती है। परन्तु उसका ज्ञानयोग 
अन्य ज्ञानमार्ग से विलक्षण है | ज्ञानवादी (जैसा सांख्य) जिसे मोक्षप्राप्ति 
का साधन बतलाते हैं वह चित्‌-अचित्‌ , प्रकृति-पुरुष का विवेकज्ञान है, 
परन्तु गीतासम्मत ज्ञान आत्मा के एकत्व का सम्पूर्ण अनुभव है। इस ज्ञान 
की दो दिशायें हैं ( ६६२९५ )--सर्वभूतों में आत्मा का दुशन (सर्दभूतस्थ- 
मास्मानं ) एक दिशा है, जिसमें सवभूत आधार तथा श्रास्मा आधेय है; 
परन्तु इतना ही ज्ञान आत्मेकत्व की उन्नत भावना के लिए पर्याप्त नहीं 
है। इसकी दूसरी दिशा भी है--आत्मा में सब भूतों को देखना ( सब्वे- 
भूतानि चात्मनि ) इसमें आधारभूत श्रात्मा में आधेयभूत सवभूतों का 


२ गीता तथा 
झानयोग 
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अनुभव करना है। गीताज्ञान की ये दोनों दिशायें परस्पर पूरक हैं । 
ऐसा पुरुष 'समदर्शन” कहलाता है। सवंभूतस्थमात्मानं! का दष्टान्त जगत्‌ 
में स्वत्र उपलब्ध होता है, परन्तु 'सर्वभूतानि चात्मनि! के दृष्टान्त को 
भगवान्‌ ने अजुन को श्रपने देवदुलंभ विराट्‌ रूप में दिखलाया है। 
एक विराट आत्मा के भीतर एक जगह पर अनेकधा विभक्त कृत्ख जगत्‌ को 
अजु न ने दिव्य चक्षु से देखा। विराट दशेन का रहस्य “एकस्थं कृत्स्नं 
जगत! के प्रत्यक्ष दिखलाने में है । तब अजु न का आत्मैकत्व ज्ञान यथार्थ 
हुआ । परन्तु ऐसा सच्चा ज्ञानी महात्मा होना बिल्कुल दुलेभ बात है जो 
सब किसी को वासुदेव समझे, स्थूछ से लेकर सूक्ष्म तक प्राणियों में एक 
ही अन्तर्यामी पुरुष का साज्ञात्कार करे ( वासुदेवः स्वंमिति स महात्मा 
सुदुर्लभः:---०१$९ )। ऐसे समदक्‌ पुरुष को विद्याविनय-सम्पन्न ब्राह्मण में, 
बैल में, हाथी में, कुत्ते में तथा चाण्डाल में समदृष्टि रहती है (५।१८) । 
'समदशिनः” शब्द का प्रयोग कर गीता समस्त प्राणियों से एक प्रकार के 
व्यवहार करने का, समवर्ती बनने का निषेध करती है। इसे भूलना 
न चाहिए कि गीता समदशिनः” शब्द का प्रयोग करती है, 'समवतिनः” 
शब्द का नहीं । 

गीता ने ध्यानयोग को भी अपनाया है। छुठे अध्याय में ध्यानयोग 
का विशद्‌ वर्णन उपनिषद्‌-पदछ्धति के अनुसार है। इस वर्णन में श्वेताश्वतर 
( २८-१७ ) की भछक साफ़ तौर से दीख पढ़ती 
है। गीता चन्नल मन को एकाग्र करने के लिए आसन, 
प्राणायाम, प्रत्याहारादि समस्त योग-साधनों का उपदेश 
देती है (६।११-१८ ), परन्तु ध्यान के द्वारा एकसंस्थ चित्त का. 
उपयोग क्या है ? अखिलाधार भगवान्‌ में उसका श्रपपण करना । विपय- 
पंक से अशुद्धू, कलुषित चित्त को भगवान्‌ को मनुष्य द्वारा अपंण करना 


३ गीता तथा 
ध्यानयोग 
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ठीक नहीं, परन्तु प्राणायामादि से परिष्कृत शुद्ध चित्त को ही भगवान 
के आश्रय में लगाना चाहिए। गीता ( ६३१ ) कहती है कि जो योगी 
एकत्व की भावना कर सब भूर्तों में निवास करने वाले भगवान्‌ को भजता 
है, वह जिस किसी अवस्था में रहने पर भी भगवान के ही साथ रहता है। 
अतः गीता शुष्क ध्यान का पक्षपात नहीं रखती है। उसके अनुसार तो 
ध्यानयोग का उपयोग एकाग्र चित्त से सबत्र वतंमान, घटघट में व्यापक. 
भगवान्‌ के भजन करने में है (६६२८)। भगवान्‌ ने (६।४६) योगी का 
स्थान तपस्वी, ज्ञानी तथा कर्मी--इन तोनों से बढ़ कर बतलाया है तथा 
योगी होने का उपदेश दिया है। योगी भी गीता के अनुसार दो प्रकार 
का होता है--युक्त तथा युक्ततम । ज्ञान विज्ञान से तृप्त अन्तःकरण वाला, 
मिद्ठी, पत्थर तथा सोने को एक समान समझूने वाला, जितेन्द्रिय, विकार- 
रहित योगी “युक्त” कहलाता है (६।८), परन्तु इन “युक्त” योगियों में भी 
वही सर्वश्रष्ठ--युक्ततम है जो श्रपने अ्न्तरात्मा को भगवान्‌ में लगाकर 
पूरी श्रद्धा रखता हुआ भगवान्‌ का निरन्तर भजन करता है।-- 


योगिनामपि सवंधां मद्गतेनान्तरात्मना 
श्रद्धावान्‌ भजते यो मां स में युक्ततमों मतः॥ ( ६।४७ ) 


ध्यानयोग का यही निष्कर्ष है। श्रद्धापुनंक अन्तर्निविष्ट हृदय से 
बिना भगवान्‌ के भजन किये ध्यानयोग केवल शारीरिक व्यायाममातन्र है, 
काया को कष्ट पहुँचाना है। अतः गीला को ध्यान तथा भक्ति का 
सामअस्य अभीष्ट है | 

भक्तियोग गीता-जश्ञान का अमृत फल है । यह सब विद्याश्रों का राजा 
है ( राजविद्या ) तथा समस्त रहस्यों का रहस्य ( राजगुह्ा--९।२ ) है । 
गीता का हृदय भक्ति है। विविध साधनों को" आलोचना से हस इसी 
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तस्व पर पहुँचते हैं कि बिना भक्तिसे सम्पुटित हुए उनका आचरण 
अधूरा है, अपूर्ण है। विराट्‌ रूप के दशन के अन्त में 
इस रूप के दशक की साधना बतलाते समय श्रीकृष्ण ने 
स्वयं प्रतिपादित किया है कि यद्द देव-दुलभ रूप म 
वेद, न तपस्या, न दान, न इज्या के द्वारा साक्षात्कार किया जा सकता है 
( ११।७३ )। इसका एकमान्न साधन है--अनन्या भक्ति । इसो के द्वारा 
जीव भगवान्‌ को प्रत्यक्ष देख सकता है, तत्तततः जान सकता है तथा प्रवेश 
कर सकता है-भगवान्‌ के साथ ऐक्य भावको प्राप्त दो सकता है (८।२२, 
१9$।५४ )। पर अनन्या भक्ति किसे कहते हैं ? गीता ने इस भक्ति को 
इस शछोक में समझाया हैः--- 
मत्कमंकृत्‌ मत्परमो मद्भक्तः सज्ञवजितः | 
निर्वेरः सर्वभूतेषु य: स मामेति पाण्डव ॥ ( ११५४ ) 
यज्ञ, दान, तप आदि सम्पूर्ण कतंव्य कर्मों को भगवान्‌ का ही समझ 
कर करने वाला, भगवान्‌ को परम आश्रय मानकर उनकी प्राप्ति के लिए 
सतत उद्योगशील ( मत्परमः ), भगवान्‌ की सच्ची भक्ति करने वाला; 
आसक्ति रहित, सम्पूर्ण प्राणियों में बेरभाव से रद्दित पुरुष अनन्य भक्त 
कहलाता है। ऐसे भक्ति का फल भगवत्‌-प्राप्ति ही है। गीता सकाम 
( ९२०, २१ ) तथा निष्काम उपासना" ( ९।२२ ) के भेद को मानकर 
. १ उपासना ' के तात्पय को शब्जराचाये ने बढ़े सुबोध शब्दों में समझाया 
हैं -- उपासन॑ नाम यथाशार्॑उपास्यस्य भ्रर्थस्यविषयीकरणन सामीप्यमु पगम्य 
तैलधारावत्‌ समानप्रत्ययप्रवादेण दीर्घकाल॑ यद्‌ भासनं तदू उपासनमाचक्षते भर्थाद 
उपास्य वस्तुकों शाख्रोक्त विधिसे बुद्धि का विषय बन।कर उसके समीप पहुँचकर 
तैलधारा को तरद्द समान-वृत्तियों के प्रवाइ से जो दीधैकाल तक उसमें स्थित रहना 
हैं उसे “उपासना” कहते हैं । द्रष्टटण गी० १२।३ पर शाझुर भाष्य । 


४ गीता तथा 
भक्तियोग 
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अन्तिम को श्रेष्ठ बतलाती है ( ९२६, २७ ); वह निराकार उपासना को 
नितान्त क्लेशकर बतलाकर ( १२।५ ) सगुण उपासना का उपदेश देती 
है ( १२६-८ ) | गीता के भक्तियोग में अन्य साधनों से भी अविरोध 
है। आतं, जिज्ञासु तथा श्रथांर्थी भक्तों से कहीं बढ़कर ज्ञानी भक्त का स्थान 
है। ज्ञानी भक्त तो भगवान्‌ का आत्म-स्वरूप है ( ज्ञानी स्वात्मैव मे 
मतम्‌- ७।१८ ) अतः भक्तों में वही सर्वश्रेष्ठ होता है ( तेषां ज्ञानी 
नित्ययुक्त एकभक्तिविशिष्यते--७।१७ ) । 

इस प्रकार गीता भिन्न-भिन्न मार्गों में समन्वय प्रदर्शित कर साधनमार्ग 
को सुगम तथा सुरूभ बना देती है। गीता की सम्मति में कर्म, ज्ञान, ध्यान 
तथा भक्तियोग भिन्‍न-भिन्‍न स्वतन्त्र साधन-सरणी न 
होकर एक ही मार्ग के विभिन्न टिकान हैं जिन्हें 
आध्यात्मिक पथिक को पार करना आवश्यक होता है। अठारहवे अध्याय 
में इन मार्गों का परस्पर सामअस्य संक्षेप में दिखलाया गया दहै। गीता के 
साधन-मार्ग का आरम्भ निष्काम-कर्म से तथा पयवसान शरणागति से है।: 
निष्काम-कर्म करने से तथा नियमपूर्वेक ध्यानयोग के श्रभ्यास से साधक. 
ब्रद्मभाव को प्राप्त कर लेता है जिस दशा में वह प्रसन्न-चित्त होकर समस्त 
प्राणियों में समता का भाव रखता है (१८।५१-७३ ) । इस ब्राह्मी स्थिति 
के उदय होने पर साधक परा भक्ति--परमेश्व र में उत्कृष्ट भक्ति-को प्राप्त. 
करता है ( १८५७ ) तथा भक्ति के उदय दोने से वह पर ज्ञान! का 
अधिकारी दोता है जिसके द्वारा वह भगवान्‌ के स्वभाव तथा स्वरूप (यश्नास्मि), 
चिभूति तथा गुण को ( यावान्‌ ) यथार्थ रूपेण जानता है। इसका फल 
भगवत प्रवेश--ईश्वरोपछब्धि है ( १८।५५ ); परन्तु इस अन्तिम फल के. 
छिए प्रपत्ति की नितान्त उपयोगिता है। गीता का 'सर्वगुह्मयतम” ज्ञान 
यही है कि हृ दयस्थित भन्‍्तयांमी ईश्वर के शरण में जाकर सब धर्मों का. 


५ समन्वय-मार्ग 
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परित्याग कर दे। कर्मोंका स्वरूपतः परित्याग न करे, अपितु ईश्वर को समपंण॑- 
बुद्धि से उनका निष्पादन करे (१८।६६)। प्रपत्ति-मार्ग अन्य मार्गों का एक 
नेसगिक पयवसान है| ग्रीता का गुह्मतम ज्ञान यही हैः-- 
मनन्‍्मना भव मद्भक्तो म्याजी मां नमस्कुर । 
मामेवैष्यसि युक्‍त्वेबमात्मानं मत्परायणः ॥ ( ९३४ ) 

गीता के साधन-मार्ग की जानकारी के लिए यद्द छोक अत्यन्त 
महत्त्वपूर्ण है । किद्नित्‌ पाठमेद से यद्द छोक गीता में दो बार आया है 
(९।३४; १८।६७) | एक प्रकार से यह गीता का सार है। इसका तात्पय॑ 
यह है कि जितने विभिन्न साधन विद्यमान हैं, ईश्वर उनके केन्द्र में स्थिर 
रहने वाल है । उसो को लक्ष्य में रखने से विभिन्न साधनों का श्रपू् 
सामअस्य निष्पन्न होता है। छोक का तात्पय यह है कि मन लगाना 
चाहिए भगवान्‌ में (ज्ञानयोग ), भक्ति करनी चाहिए भगवान्‌ की (भक्ति- 
योग), यज्ञ करना चाहिए भगवान्‌ के निमित्त ( कर्मयोग ) तथा आश्रय 
देना चाहिए भगवान्‌ का ही (शरणागति)--इस प्रकार इन विविध भागों 
का अविरोध भगवज्निष्ठ होने से ही द्ोता हे। गीताकार “'मत्परायण”” 
शब्द को शछोकान्त में रख कर तथा इसे 'सबवगुद्मयतमं वचन! कह कर 
( १८६४ ) शरणागति की“*श्रेष्ठता स्पष्टतः प्रतिपादित करते हैं । 

इन साधनों के फर का भी वर्णन गीता ने विस्तार के साथ किया 
है। आत्मा को जानने वाले, परमात्मा के साथ ऐक्य स्थापित करने वाले 
ज्ञानी को गीता भिन्न भिन्न नामों से पुकारती है । वह 
स्थित-प्रज्ञ है (२५२), भक्त है (१२१३), श्रिगुशातीस 
है ( १४।२२-२७ ), बहाभूत है ( १८५७ )। ऐसे बद्यभूतर की स्थिति 
ब्राह्मी स्थिति (२७२) कहलाती है | साधनाओं का चरम लक्ष्य चरमतश्य 
का अपरोक्ष ज्ञान है। यह श्ञानमार्ग से, भक्तिमार्ग से, सांख्य से समभावेन 


६ सिद्धावस्था 
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आप्य है । इसी लिए गोता में सिद्धू पुरुष के लिए भिन्न भिन्न संज्ञाओं 
का व्यवहार किया गया है। पर तत्त्व है एक ही। सिद्ध पुरुष सब प्राणियों 
का अद्वेश्ट, सब का निःस्वार्थ प्रेमी, दयालु, ममता तथा अहंकार से रद्दित 
सुख तथा दुःख की प्राप्ति में सम, शान्तचित्त तथा क्षमावान्‌ होता है 
( १२१३ ) वह अपने मनोगत समस्त कामनाओं का परित्याग कर देता 
है, अपने से द्वी आत्मा में सन्तुष्ट रहता है, दुःखों के बीच वह उद्धेग-रहित 
रहता हे तथा सुखों की प्राप्ति होने पर वह सरप्हा नहीं रखता, सर्वत्र 
आत्मस्वरूप को देखने के कारण राग, भय तथा क्रोध के भावों से वह 
सवंदा उन्मुक्त रहता है। ऐसे पुरुष की ही संज्ञा है--स्थितप्रज्ञ, स्थितघ। 
तथा प्रतिष्ठितप्रज्ञ ( २५७५-५८ ) । गाता के अनुसार मानवजीषन के 
लिए यही आदर्श है। सफल जीवन के परखने की यही कुझी है । 
जीवन्मुक्ति' के औपनिषद्‌ आदर्श का वर्णन क्‍या इससे सुन्दर, सरल 
तथा रोचक शब्दों में मिल सकता दे ? 

भगवान्‌ को स्मरण करते हुए इस संसार-युद्ध में प्रवृत्त होने तथा 
अपने समस्त धार्मिक तथा सामाजिक क॒तंव्यों का यथावत्‌ पालन करते 
रहने-मामनुस्मर युध्य च--की गीता-शिक्षा आज भी उसी प्रकार डपयोगी 
तथा उपादेय है जिस प्रकार महाभारतकाल में थी। भारतीय घमम तथा 
दर्शन का यह इतना प्रामाणिक तथा प्राअल, सरल तथा सरस सारांश है 
कि शास्त्र इसी के अध्ययन करने का उपदेश देते हैं। शाख्र-विस्तार से छाभ 
क्या ? “गीता” को ही 'सुगीता' करना चाहिए । ( गीता सुगीता कतंब्या 
किमन्ये: शास््रविस्तरेः--गीतामाहात्म्य ) । गीता का ज्ञान पुण्यसछिछा 
गड्डा के जल के समान पावन, पवित्र तथा कलिकद्मषनाशन है जिसमें 
स्नान कर कोन मनुष्य विधूतपाप नहीं हो जाता ? गीताकल्पत्रुम की 
शीवल छाया के आश्रय लेने पर सब की मनोवाच्छा सफल दोसी है । 
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नास्तिक दशन 


दर्शन के दो प्रधान भेद हैं--(१) आस्तिक और (२) नास्तिक । 
झास्तिक वह है जो चेद में श्रद्धा रक्‍्ले ओर नास्तिक वह दे जो वेद का 
निनदक हो । 'नास्तिको वेदनिन्दकः” । वेद को प्रमाण न मानने वाले 
दशेन 'नास्तिक' और वेद में श्रद्धा रखने वाले दशन “आस्तिक' कहलाते 
हैं। नास्तिक दर्शन में तीन मुख्य हैं--- १) चार्वाक (२) जैन (३) बौद्ध । 


चार्वाक दशन 


चार्वाक दर्शन नितान्त भूतवादी है। खाओ-पीओ मौज डड़ावो-- 
इस सिद्धान्त का प्रचार करने के कारण इसे “चार्वांकः संज्ञा प्राप्त हुई है। 
परन्तु अधिक सम्भव है कि चारु वाक्‌ से “चार्वाक” शब्द बना । चार्वाक 
यह हुआ जो सांसारिक सुख को ही जीवन का अन्तिम ध्येय बतला कर 
अपनी चारु वाक्‌ से लोगों को अपनी ओर आक्ृष्ट करे । इसके मुलसूत्र 
के रचियता कोई आचाय बहस्पति हैं। ये सूत्र दशन ग्रन्थों में उद्धुत 
किये गये मिलते हैं | चार्वाक लोग प्रत्यक्वादी है। वे अनुमान या शब्द- 
प्रमाण की सत्ता नहीं मानते । एथ्वी, जल, तेज, वायु--इन चार भूतों 
से ही यह जगत्‌ बना हुआ है। पृथ्वी आदि चार भूतों के सम्मिश्रण से 
इस शरीर की उत्पत्ति हुई “है भ्रोर चेतन्य-विशिष्ट शरीर ही आत्मा है । 
“चैतन्यविशिष्टः कायः पुरुषःः । जिस प्रकार पान, सुपारी, खैर, चूना के 
संयोग से पान में छालिमा स्वयं उत्पन्न हो जाती है उसी प्रकार जढ़ भुतों 
के मिलने से चैतन्य उत्पन्न हो जाता है। ये छोग ईश्वर नहीं मानते । 
ये पक्के स्वभाववादी हैं। स्वभाव से ही जगत्‌ उत्पन्ष होता और नष्ट 
होता दे । मरण को द्वी मोत्त मानते हैं । इस जगत्‌ के बाद स्वर्ग नामक 
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कोक में आस्था नहीं रखते । वे आधिभोतिक सुखवाद के अलुयायी 
हैं। चार्वांकों का यद्द सिद्धान्त स्वश्र प्रसिद्ध है कि जब तक जीबो. सुख 
से जीवो । ऋण लेकर भी घी पीशो । क्योंकि शरीर के भस्म दो जाने पर 
भला जीव का पुनरागमन होता है --- 
याव्जीवेत्‌ सुखं॑ जीवेत्‌ ऋणं ऋृत्वा घृत॑ पिवत्‌ । 
भस्मीभूतस्य देहस्य पुनरागमन॑ कुतः ॥ 
जैन दर्शन 

जैनमत बोद्धमत से भी प्राचीन है। जैनियों के अनुसार इनके धर्म के 
प्रथम प्रचारक (तीथेडूर) ऋषभदव थे । जैनीलोग चोबीस तीथझ्ूर मानते 
हैं जिनमें अन्तिम दो तीर्थंकर पाउवनाथ और महावीर निःश्न्देह ऐति- 
इासिक व्यक्ति थे। पाश्वनाथ का जन्म ईस्वी पूव अष्टम शत्ताब्दी में तथा 
महावीर का काल ई० पूर्व षष्ट शताब्दी माना जाता है। जैनघधर्म का 
मूल सिद्धान्त अधेसागधी भाषा में निवद्ध है। सिद्धान्त अन्‍्थों की 
पंख्या ४७७ है जिनमें ११ अंग, १२ उपाद़्, १० प्रकोण, ६ छेदसूत्र, ४ 
मूलसूत्र तथा २ स्वतन्त्र ग्रन्थ (नन्दीसूत्र तया अजुयोग द्वार-सूत्र) हैं । 
हैनों का दार्शानिक साहित्य भी बड़ा विशारू तथा विद्वतापूर्ण है । आरम्भ 
काल के आचार्यों में तत््वाथंसूत्र  रचयिता उमास्वाति, प्रपश्ससार आदि 
के निर्माता कुन्दकुन्दाचाय तथा आप्तमीमांसा के कर्ता समनन्‍्तभद्र मुख्य 
हैं। इनका समय ईसा की तीसरी शताब्दी तक समाप्त द्वो जाता है । 
मध्ययुग के आचार्या में सिद्सेन दिवाकर (५ श०), हरिभद्ग (८ श०), 
भट्ट अकलझू ( ८श० ), तथा विद्यानन्द (९ श० ) हैं। हेमचन्द्र 
(१०८८-११७२ ई०) ने निखिल-शास्त्र-निपुणता तथा बहुज्ञता के कारण 
'कलिकातजसवंज्”! की उपाधि प्राप्त की थी। उनका प्रमाण-मीमांसा' 


नितास्स मद्दृत्वपूर्ण दाशंनिक ग्रन्थ है । 
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जैन दशन में मोक्ष के तीन साधन हैं--(१) सम्यग दर्शन (श्रद्धा) 
(२) सम्यग्‌ ज्ञान ( जीव, अजीव, आस्रव, बन्ध, सम्वर, निजेरा ओर 
मोक्ष इन सात पदार्थों का ठीक-ठीक ज्ञान ), (३) सम्यग्‌ चारित्र । 
चारित्र की सिद्धि के लिये अहिंसा, सत्य, श्रस्तेय, ब्रह्मचयं और अपरि- 
ग्रह इन पाँच च्रतों का पालन नितान्त आवश्यक है। जैन धर्म की 
आचारमीमांसा बढ़ी ही मार्मिक तथा उपादेय है। प्रकारान्तर से जैन 
दर्शन ६ द्वव्यों को मानता है । एक देशव्यापी द्वव्य “काल! है । बहु- 
प्रदेशव्यापी द्वव्यों (को 'श्रस्तिकाय” कहते हैं। सत्ता धारण करने के 
कारण वे “अस्ति! तथा शरीर के समान विस्तार से समन्वित होने के 
कारण वे 'काय! कहलाते हैं। ऐसे द्वव्य पाँच हैं--जीव, पुदूगल 
( भूत ), आकाश, धर्म तथा अधर्म । स्यादवाद्‌ तथा सप्तभज्जीनय जैन 
न्याय की विशेषता है । 


बौद्ध दश न 


भगवान्‌ बुद्ध के द्वारा प्रतिष्ठित धर्म 'बौछू” कहलाता है। उसका 
विशाल साहित्य है। बुद्ध ने अपने उपदेश उस समय की लोकभाषा 
पाली में दिया था । उनके मूल ग्रन्थ त्रिपिटक के नाम से विख्यात है । 
महायान धर्म के ग्रन्थ संस्कृत में लिखे गये । इस ग्रन्थ के प्रधान चार 
सम्प्रदाय हैं--( १ ) वेभाषिक, ( २ ) सोन्रान्तिक, (३ ) योगाचार 
और ( ४ ) माध्यमिक । 

सत्ता के सिद्धान्त के विषय में भिन्न-भिन्न मत रखने के कारण इन 
चार सम्प्रदायों का उदय हुआ है। वैभाषिक लोगों के अनुसार जगत के 
समस्त पदार्थ--चाहे वे बाहरी जगत्‌ से सम्बन्ध रखते हों या भीतरी 
जगत से सम्बद्ध हों--सब सच्चे हैं। और इस बात का पता प्रत्यक्ष के 
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द्वारा लगता हे । इसका दूसरा नाम है 'सर्वास्तिवाद! | सोन्रान्तिक मत 
भी बाहरी पदार्थों को सत्य मानता है। परन्तु प्रत्यक्ष रूप से नहीं. बल्कि 
अनुमान के द्वारा । योगाचार का दूसरा नाम 'विज्ञानवाद” है क्योंकि बह 
विज्ञान अथवा चित्त को ही एकमात्र सस्य मानता है। माध्यमिक का 
दूसरा नाम है 'झून्यवाद' क्योंकि इस मत में जगत्‌ के समस्त पदार्थ 
झून्यरूप हैं । इन चारों मतों के सिद्धान्तों को एकम्र जानने के लिये यह 
श्लोक बड़ा उपयोगी हैः-- 


मुख्यो माध्यमिको विवर्तमखिलं शूत्यस्थ मेने जगत्‌ 
योगाचारमते तु सन्ति मतयस्तासां विवर्तोंड खिल: । 
ग्र्थोस्ति क्णिकस्त्वसावनुमितो बुद्धथेति सोत्रान्तिकः 
प्रत्यक्ष क्षणमंगुर च सकल॑ वैमाषिको भाषते ॥ 


बोद्ध साहित्य 


बे 


इन संप्रदायों का बढ़ा विशाल साहित्य है ओर वह संस्कृत में ही 
निबद्ध है । कुछ ग्रन्थ तो मूल संस्कृत में उपलब्ध हैं। परन्तु अधिकांश 
साहित्य संस्कृत में नष्ट हो गया है। उसका परिचय हमें चीन तथा 
तिब्बत की भाषाओं में किये गये अ्नुवादों से ही चलता है। वेभाषिक 
सिद्धान्तों का परिचय हर्मे वसुबन्धु के विख्यात प्रन्थ “अभिधम्मंकोष! से 
चलता है । थे पेशावर के कोशिकगोत्री ब्राह्मण के पुत्र थे | प्रोढ़ावस्था में 
अयोध्या में दी रहते थे । पहले वे सर्वास्तिवादी थे परन्तु अपने उ्येष्ड 
आता असड़् के उपदेश से थे अन्त में विज्ञानवादी हो गये । इस 
विज्ञानवाद के प्रवतेक आय मैन्रेय या मैंत्रेयनाथ थे जिनके पाँच ग्रन्थों में 
अभिसमयालंकार! तथा “मध्यान्त-विभाग” मूल संस्कृत में प्रकाशित हो 
गये हैं । परन्तु विज्ञानवाद का प्रसार किया 'असक्भ” तथा 'वसुबन्धु' ने । 
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आचाय वसुबन्धु तृतीय शतक के बड़े भारी प्रोढ़ तथा प्रसिद्ध दाशनिक 
ये। इनके सबसे प्रसिदछू शिष्य 'दिडनाग” थे ज्ञिनका 'प्रमाण समुच्चय'” 
बौद्धन्याय की प्रतिष्ठा करने वाला नितान्‍्त प्रोढ़ ग्रन्थ है । इसी सम्प्रदाय 
में सप्तम शताब्दी के प्रथमाद्ध में 'धर्मकीति” नामक विख्यात बौद्ध दाशनिक 
हुए, जिनका 'प्रमाणवातिक' विज्ञानवाद के सिद्धान्त जानने के लिये सबसे 
मद्दस्वपूर्ण प्रन्थ हे । 

झून्यवादियों में श्राचार्य नागाजुन ( ठृतीय शतक ) आय्यंदेव (तृतीय 
शतक), स्थविर बुद्धपालित ( पश्चम शतक ), भाव-विवेक, चन्द्रकीर्ति 
( सप्तम शत्तक ) तथा शान्तरक्षित ( अष्टम शतक ' आदि खुख्य हैं । 
ये आचाय लोग बौद्ध दाशंनिक जगत्‌ की बड़ी विभूति हैं जिनके ग्रन्थ 
झुन्यवाद के गूढ़ सिद्धान्तों को प्रतिपादन करनेवाले हैं। महायान संप्रदाय 
ही पिछुली शताब्दियों में मंत्र-शात्र के योग से मंत्र-यान, वच्रयान तथा 
कालचक्रयान के रूप में विकसित हो गया | इन संप्रदायों में मन्त्र तथा 
यन्‍्श्न की बहुलता है । इनका श्रचार तिब्बत तथा नेपाल में विशेष रूप 
से हुआ जहाँ वे आज भी विद्यमान हैं। इन संप्रदायों के आचार्यों के द्वारा 
छिखा गया महत्वपूण साहित्य है। यह साहित्य नेपाल तथा तिब्बत में 
डपछब्ध है और धीरे धीरे प्रकाशित हो रहा है । 


आस्तिक दशनों का अभ्युदय 
(१) न्‍्याय-दशन 


न्याय दर्शन का अध्ययन विक्रम के जन्म के पूर्व से लेकर आजतक 
निरवस्छिल्न रूप से यल रहा दे । इस दर्शन का साहित्य इतना विज्ञाल 
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हैं कि प्रकाशन के इस युग में भी उसका एक बढ़ा भाग अभी तक 
प्रकाशित नहीं हो पाया है। इस दर्शन के अभ्युदय- 
काल को उन मनीषियों ने अलंकृत किया था जिनकी 
तार्किक बुद्धि को तुलना करना नितान्‍्त दुरूढ़ है। 
इसकी दो धारायें हैं--पहली धारा सूशत्रकार गौतम से आरम्भ होती है 
जिसे प्रमाण, प्रमेय, संशय, प्रयोजन आदि सोलह पदार्थों के यथार्थ विवेचन 
होने के कारण 'पदार्थ-मीमांसात्मक” ( कैटेगोरिस्टिक ) प्रणाली कहते हैं । 
दूसरी प्रणाली को 'प्रमाण-मीमांसात्मक' ( एपिस्टोमोलाजिकल ) कहते हैं 
जिसमें प्रत्यक्ष, अनुमान, उपसमान तथा शब्द प्रमाणों के अड्ढ प्रत्यंग का खूब 
सूक्ष्म विवेचन प्रस्तुत किया गया है। इस्त धारा का उदय पहले पहले 
मिथिला के गड्लेश उपाध्याय ( १२ शताब्दी विक्रमी ) के युगप्रवर्तेक ग्रन्थ 
'तक्त-चिन्तामणि! से होता है। पहली धारा को “प्राचोन-नन्‍्याय” तथा 
दूसरी को “नव्यन्याय के नाम से पुकारते हैं। 
न्‍्यायसूत्रों की रचना विक्रम से पूर्व चतुथ शतक में हुईं थी । 
वात्स्यायन ( बि० द्वितीय शतक ) न्याय के भाष्यकार हैं जिन्होंने 
अपना भाष्य लिखकर न्यायसूत्रों के दुरूह श्र्थो' को बोधगम्य बनाया | 
यह समय ब्राह्मण तथा बोद्धन्याय के संघ का युग 
जल जल था। उभय पक्ष के ताकिक अपने प्रतिपक्षियों की 
युक्तियों का खण्डन कर अपने सिद्धान्त के मण्ढन में 
व्यस्त थे। भाष्य का खण्डन बोद्ध के नेयायिक दिहनाग ने अपने प्रमाण- 
समुच्चय आदि ग्रन्थों में जिसका खण्डन उद्योतकर (षष्ठ शतक ) ने भाष्य 
के ऊपर 'वार्तिक' लिखकर दिडनागीय आक्रमणों से क्षीणप्रभन्‍्याय-विद्या 
की विमक आभए को सत्र विस्तार कर दिया। धम्ंकीतिंने 'न्याय-ब्रातिक 
की शैली पर 'प्रमाण-वार्तिक' लिखा और उद्योतकर के त्रत का खणदन 


न्याय के 
दे रूप 
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किया । तब वाचस्पति सिश्र (नवम शतक) ने वातिककार की 'अतिजरती” 
वाणी के मर्म को समझ्काने के लिए "तात्पय-टीका? का प्रणयन किया 
तथा जयन्त भट्ट ने चुने हुए सूत्रों के ऊपर 'न्यायमअरी” नामक प्रमेय- 
बहुला वृत्ति लिखी जिसमें चार्वांक, बोद्ध, मोमांसा तथा वेदान्त का खण्डन 
श्रबल तथा पारिडित्यपूर्ण युक्तियों के द्वारा अत्यन्त मनोरम तथा रोचक 
भाषा में किया गया है। दशम शतक में आचाय उदयन ने 'तात्पय- 
परिशुद्धि! में वाचस्पति के तात्पयं को व्यक्त करने का सफल उद्योग किया । 
वबाचस्पति तथा उदयन दोनों मिथिका के निवासी थे तथा ये अपनी 
मौलिक चिन्ता तथा अलोकिक शेमुषी के लिए विद्व॒त्समाज में गौरवपूर्व 
स्थान रखते हैं। “नव्यन्याय? के जन्मदाता गज्नेश उपाध्याय (१२श०) 
भी मिथिला के ही निवासी थे। उनका “तत्त्व चिन्तामणि” वस्तुतः न्‍्याय- 
तत्त्वों के प्रकाशन के लिए चिन्तामणि ही है। गड्जेश के ही हाथों में पुराना 
'पदार्थशाखत्र” अब सर्वाड्गपू्ण 'प्रमाणशास्त्र! बन गया। अवच्छेदक-अवच्छिन्न, 
निरूपक-निरूप्य आदि विचार-मापक शब्दावली की उद्धावना कर शास्त्रीय 
भाषा की वह शेली निर्धारित की गई जो सचमुच दाशनिक जगत में 
युगान्तरकारिणी सिद्ध हुईं। १७ वीं शताब्दी में बंगाल में नवद्वीप के 
विद्यापी5 की स्थापना हुईं । तब से लेकर १७ वीं तक का काल नव्यन्याय 
का सुवर्णयुग माना जाता है। इसी युग में रघुनाथ शिरोमणि (१६श०) 
ने 'तत््वचिन्तामणि! को 'दीधिति! से विभूषित किया, मथुरानाथ तक॑- 
वागीश से चिन्तमणणि तथा दीधिति पर “रहस्य” नाम्ना टीकायें लिखीं, 
जगदीश भट्टाचार्य ( १७ श० ) ने “जागदीजशी' तथा गदाधर भट्टाचार्य 
ने (१७ श० ) वृहतकाय 'गादाधरी? लिखकर दीधिति के निगूढ अर्थ का 
प्रकाशन भली भाँति किया । इस प्रकार नव्यन्याय के अवान्तर इतिहास 
में यदि रघुनाथ शिरोमणि तार्किक वादवृषभों के मुकुटर्माण हैं, तो गदाधर 
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ताकिकों में वह सम्राट हैं जिनके मस्तक को यह मणिमण्डित मुकुट 
सुशोभित कर रहा है । 

न्याय दशंन में प्रमाण, प्रमेय, संशय, प्रयोजन, दृष्टान्त, सिद्धान्त, 
अवयव, तक, निर्णय, वाद, जल्प, वितण्डा, हेत्वाभाष, छुल, जाति तथा 
निग्रहस्थान-इन षोडश पदार्थों के यथार्थ ज्ञान के द्वारा निःश्रेयस का 
अधिगम मानवजीवन का परम लक्ष्य माना गया है । 
“ऋते ज्ञानान्न मुक्ति:?--ज्ञान के बिना मुक्ति नहीं 
होती, यद्द सवंमान्य सिद्धान्त है, परन्तु शुद्ध ज्ञान को 
प्राप्ति का साधन कौन सा है ? इन साधनों की यथार्थ मीमांसा न्‍्याय- 
दर्शन की दाशनिक जगत को महती देन है। न्याय ने प्रभाणों का तथा 
हेत्वाभासों का बड़ा ही प्रामाणिक विवरण प्रस्तुत किया है जिसका उपयोग 
अन्य दशन भो पर्याप्त मान्ना में करते हैं| न्‍याय की दाशनिक दृष्टि बहुत्व- 
संवलित यथाथवाद की है। इस विश्व के मूल में परमाणु, आत्मा, ईश्वर 
ऐसे नित्य पदार्थ विद्यमान हैं जिनके कारण ही इस जगत की सत्ता होती 
है। हमारी इन्द्रियों के सद्दारे जो जगत दृश्गोचर द्वोता है, वह वस्तुतः 
सत्‌ है | परमाणु इसका समवायी कारण है तथा ईश्वर निमित्त कारण 
है। ईश्वर अनुमान के द्वारा गम्य है। उसकी इच्छा होने पर एक' 
परमाणु दूसरे परमाणु से मिलकर 'हृयशुक्र! की सृष्टि करता है तथा तीन 
हुयणुकों के परस्पर योग से “त्रेणुक” या त्रसरेणुकी उत्पत्ति होती है ओर 
इसी प्रकार आकाशादिक्रम से पतन्नतत्त्व उत्तन्न होते हैं। न्‍्यायमत में मुक्ति 
में सुख तथा दुःख उभय मनोवृत्तियों का नाश होने पर मन साम्यावस्था 
को प्राप्त कर लेता है। सुख के साथ राग का संबंध रद्दता है तथा यही 
राग बर्धन का कारण बनता है। अतः मोक्ष में न दुःख विद्यमान रहता 
है, न सुख । जीवन्मुक्ति को अपर निःश्रेयल तथा विदेहमुक्ति को पर- 


न्याय की 
वृष्टि 
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हट 


निःश्रेयस कइते हैं। मिथ्याज्ञान के कारण ही दोष, प्रवृत्ति, जन्म तथा 
दुःख की उत्पत्ति होती है। इस मिथ्याज्ञान का नाश तक्ततज्ञान से होता 
है। आत्मा का साशात्कार नितरां आवश्यक है तथा इसके त्विए यम, 
नियम आदि योगप्रसिद्ध उपायों का अवलम्बन श्रेयस्कर है। ध्यान 
धारणादि उपायों के द्वारा श्रात्मा का साच्ात्कार तथा चित्त को सुख-दुःख 
से विरहित साम्यावस्था को प्राप्त करना न्याय का चरम लक्ष्य है। 


(२) वैशेषिक दशेन 


वेशेषिक दशन न्‍्यायदर्शन के साथ अनेक सिद्धान्तों में समानता 
रखने के कारण 'समान तन्‍्त्र” स्वीकृत किया गया है। इसमें 'सत्य” की जो 
मीमांसा श्रस्तुत की गई है वह भोतिक विज्ञान की दृष्टि को सामने रखकर 
की गई है । न्याय का प्रधान लक्ष्य श्रन्तजगत्‌ तथा 

कक ज्ञान की मीमांसा है, तो वेशेषिक का मुख्य तात्पय॑ 
बाह्य जगत्‌ की विस्तृत समीक्षा है। वेशेषिक के अनु- 

सार द्रव्य, गुण, कम, सामान्य, विशेष, समवाय तथा अभाव॑--य्रे सात 
पदार्थ होते हैं। आत्मा का यथार्थ ज्ञान तभी हो सकता है जब आध्मेतर 
पदार्थों का ज्ञान उत्पन्न हो । तत््वज्ञान की उत्पत्ति आत्मा तथा शआत्मेतर 
ब्रब्यों के परस्पर साधम्यं तथा वैधस्य के जानने पर ही हो सकती है। 
द्रव्य संख्या में नव हैं तथा इन नव द्वव्यों के आश्रित धम हैं गुण और 
कर्म । द्वव्य, गुण तथा कर्म के समानधर्मो' के योग का नाम सामान्य! 
है तथा वस्तुओं के पारस्परिक वैधम्य का ज्ञान “विशेष! से होता है। 
सामान्य तथा विशेष जैसे नित्य पदार्थो' का अन्य पदार्थो' के साथ 
सम्बन्ध दिखलाने के लिए 'समवाय” नामक निव्यसम्बन्ध की सत्ता मानी 
गई है। हन घढ़भाव पदार्थो' के समान हो अभाव” भी वास्तव, यथार्थ 
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सथा महत्त्वशाली है। इस दर्शनके अनुसार निषकाम कर्मों' का सम्पादन 

भी नितान्त आवश्यक है, क्योंकि ऐसे कर्मों का अनुष्ठान तस्‍त्त्वश्ञान की 
उत्पत्ति करता हुआ मोक्ष की उपलब्धि में परम्परया कारण है । 

वेशेषिक दर्शन बढ़ा पुराना है। कणादसूुत्र गौतमसूत्र से भी प्राचीन 

है। वेशेषिकों पर बोद्धों क्री बड़ी आस्था थी। प्रचीन वैशेषिक लोग किसी 

समय में प्रत्यक्ष तथा अनुमान दो ही प्रमाण मानते थे। यही कारण है 

कि ये लोग आधे बौच (अर्थ वैनाशिक) माने गये हैं । 


हज इस दशन को साहित्य-सम्पत्ति न्याय की अपेक्षा बहुत 
सादित्य ही कम है। कणादसूत्र विक्रम से प्राचीन हैं । विक्रम 


से लगभग तीन सौ वर्ष पूर्व, इनकी रचना हो चुकी 
थी परन्तु विकाश विक्रम के अनन्तर ही सम्पन्न हुआ । प्रशस्तपाद ने 
अपने 'पदाथधमसंग्रह” में वेशेषिक तत्त्तों का नितान्त प्रामाणिक समीक्षण 
प्रस्तुत किया । इसे साधारण रीति से 'भाष्य” कहते हैं, परन्तु यह तस्व- 
प्रतिपादक स्वतन्त्र. ग्रन्थ है । वसुबन्धु ने इनके सिद्धान्तों का खयढन 
किया है तथा वात्स्थायन ने न्याय भाष्य' में इसका उपयोग किया है । 
अतः इन दोनों से प्राचीन होने से यह ग्रन्थ द्वितीय शतक विक्रमी का 
प्रतीत होता है। चन्द्र ( ५ शतक ) का “दशपदार्थी शास्त्र” अपने सम 
में विशेष विख्यात था। इसका पता चीनी भाषा में ७०५ बि० (६०८६०) 
में किये गये अनुवाद से चलता है। अवान्तर आचार्यो' ने कणादसूत्र तथा 
प्रशस्तपादभाष्य के ऊपर सुन्दर टीकायें लिखी हैं। व्योमशिवाचार्य 
(८ म शतक ) की “ब्योमवरती”, उदयाचाय की 'किरणावली”, श्रीधराचाये 
की न्याय-कन्दली ( रचनाकार ९१३ शतक ८ ९९१ ई० ), वल्लभाचारय 
(५२ शतक) की 'न्यायलीलावती?, पद्मनाभ मिश्र का 'सेतु” (केवल द्रव्य 
प्रन्थ तक ), जगदीश भट्टाचाय की सूक्ति ( द्वग्यग्रन्थ तक )--प्रशस्त- 
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पादभाष्य की माननीय व्याख्यायें हैं। शझ्वर मिश्र ( १५ ह० ) ने 
“उपस्कार! लिखकर सूत्रों फे रहस्य को भलीभाँति प्रकट किया है । 
जयनारास्रण की 'विवरृति)! तथा चन्द्रकान्‍न्त तकांलझ्वार का भाध्य गत- 
शताददी में लिखे गये । इनके श्रतिरिक्त शिवादित्य मिश्र ( १० श० ) 
ने 'सप्तपदार्थी में वेशेषिक सिद्धान्तों का न्‍्यायसिद्धान्तों के साथ प्रथम 
मनोरम समन्वय उपस्थित किया । विश्वनाथ न्यायपश्चानन ( १७ शा० ) 
का 'मुक्तावली? से विभूषित “भाषापरिच्छेद” तथा, अन्नलंभद्ट का 'तकंसंग्रह” 
नितान्त लोकप्रिय ग्रंथ हैं। आरम्भ में न्याय तथा वैशेषिक स्वतन्त्र दशन 
थे, परन्तु दुशम शतक के अनन्तर दोनों के सिद्धान्तों का समन्वय कर 
दिया गया । पिछले ग्रंथों को परीक्षा से यह स्पष्ट है । 


(३) सांख्य दशन 


सांख्य इन दोनों पू्वंवणित दशनों की अपेक्षा कहीं अधिक प्राचीन 
है। उपनिषदों में सांख्य के सिद्धान्त उपलब्ध द्वोते हैं --विशेषतः कठ, 
छान्‍्दोग्य, श्वेताश्वेतर तथा मैत्री में । यह दश्शन द्वेत मत का प्रतिपादक- 
है। प्रकृति और पुरुष दो मुलतत्त्व हैं जिनके परस्पर 
सम्बन्ध से इस जगत्‌ का आविर्भाव होता है । प्रकृति 
जढ़ है तथा एक है। परन्तु इसके विरुद्ध पुरुष चेतन 
है तथा अनेक हैं । सांख्य सत्कायवाद का समर्थक हैं। इसकी दृष्टि में 
कार्य कारण में अव्यक्त रूप से विद्यमान रहता है। कारण-सामग्री के 
द्वारा कार्य अव्यक्तरूप से व्यक्तरूप में आता है । प्रकृति सत्त, रज तथा 
तम--इन तीनों गुणों की साम्यातस्था है-। इन गुणों में जब वैषम्य उत्पन्न 
होता है, तभी सृष्टि का उदय द्वोता है । प्रकृति--प्ुरुष के परस्पर योग 
से उत्पन्न होता है महततत्त्त ( या बुद्धि ) | उससे 'अहड्लार” उत्पन्न होता 


सांख्य को 


दृष्टि 
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है। सत्त्वप्रधान अहड्ाार से एकादश इन्द्रियों का तथा तामस झहड्भार से 
पश्चतम्मात्रा तथा उससे स्थूल महाभूतों का आविश्भांव होता है। सांख्य 
की दाशनिक दृष्टि यथार्थबाद को है। मनस्तत्त्व का सूक्ष्म विवेचन कर तथा" 
त्रिगुण की व्याप्ति दिखलाकर सांख्य ने बढ़ा काम किया । 

सांख्य की अनेक धारायें थीं। प्राचीन सांख्य ईश्वरवादी था | 
वेदान्त से उसमें विशेष पार्थथय न था, परन्तु पिछला सांख्य नितानन्‍्त 
निरीश्चरवादी है। प्रकृति-पुरुष की कल्पना से विश्व की पहेली सममाई जा' 
सकती है | अ्रतः अनावश्यक होने से 'ईश्वर' की सत्त। 
सांख्य को माय नहीं है । बोद्धों के ऊपर सांख्य का 
बड़ा प्रभाव है । गौतमबुद्ध के मोलिक सिद्धान्त सांख्य' 
से दी लिये गये हैं, यह निर्विवाद सिद्ध है। दुःख की सत्ता, वेदिक 
कर्मकाण्ड की गौणता, ईश्वर की सत्ता पर अ्रनास्था तथा जगत्‌ की परि- 
णामशीलता ( परिणाम नित्यता ) के सिद्धान्त को बुद्ध ने सांख्यदशन से 
ग्रहण किया । सांख्यों की सबसे विलक्षण बात यह है कि वे ही पहले 
अहिसावादी थे । जैन तथा बौद्ध लोगों ने यह सिद्धान्त सांख्यों से ही 


सांख्य को 
विशेषता 


सीखा तथा ग्रहण किया । 

इसके उद्धावक “कपिल” उपनिषत्कालीन ऋषि हैं। परन्तु उनके नाम 
से प्रचलित सांख्यसूत्र विक्रम के अनन्तर पशञ्चम शतक का है। “आसुरि' 
कपिल के साज्ञात्‌ शिष्य थे तथा आसुरि के शिष्य 'पशन्चशिख' ने आजकल 
अनुपलब्ध 'षश्तिन्त्र”! की रचना कर सांख्यतन्त्र को 
खूब व्यापक बनाया । इनके बाद तथा ईंश्वरकृष्ण तक 
की श्राचाये परम्परा लुप्त सी हो गईं है। जाजकल 
सांख्य के सिद्धान्तों का प्रतिपादक ग्रन्थ 'सांख्यकारिका” है जिसे 
'इंश्वरकृष्ण' ने विक्रम की प्रथम शताब्दी में लिखा। थदहद ग्रन्थ इतना 


सांख्य का 
विकाश 
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प्रसिद्ध था कि छुठी शताब्दी में किसी दृलि के साथ पूरे ग्रन्थ का अनुवाद 
परमार्थ ने चीनी भाषा में किया । यद्द अनुवाद आज भी उपलब्ध है । 
लीनी भाषा में इसका नाम 'हिरण्य सप्तति! या 'सुबर्ण सप्तति” है । 
कालान्तर में इसकी अनेक व्याख्यायें लिखी गद जिनमें श्राचार्य माठर 
(२ श०) की “माठरबृत्ति', गौडपाद (५ श०) का भाष्य, “युक्तिदीपिका', 
चाचस्पति मिश्र की तत्त्वकोमुदी', शहूराचाय के नाम से उपलब्ध “जय- 
मंगला? विख्यात टीकाय॑ हैं। विन्ध्य के जंगल में रहने वाले आचार्य 
विव्ध्यवासी भी प्रसिद्ध सांख्याचाय हैं जिनके मत का उल्लेख कुमारित् 
ने अपने श्छोकवार्तिक (.ए्‌० ३७३, ७०४ ) में किया है। विज्ञानभिष् 
( १६ श० ) काशी के एक दिद्वान्‌ संन्‍्यासी थे । इन्होंने सांख्यसून्नों पर 
“सांख्यप्रवचनभाष्य”' लिखकर सांख्य का वेदान्त के साथ हृदयज्गम साम- 
अस्य दिखलाया है। सांख्य के अनेक ग्रन्थ इन्हीं की प्रेरणप से लिखे गये। 


(४) योग दशन 


योग इिन्दूजाति को सबसे प्राचीन ओर सबसे समीचीन सम्पत्ति है । 
यह ऐसी विद्या है जिसके विषय में वादविवाद के लिए तनिक भी स्थान 
नहीं है। ऋषियों के प्रातिभ ज्ञान या अम्तदृंशि की उत्पत्ति में योग ही 
प्रधान कारण माना जाता है। योग के अभ्यास से 
नाना प्रकार की सिद्धियाँ प्राप्त हो सकती हैं, इस 
विष्य में शायद ही किसी विवेचक को संशय द्ोगा । 
योग भारतीयों की विशिष्ट सम्पत्ति है जिसे इन्होंने वैज्ञानिक दृष्टि से 
अनुशोलन कर उच्चनति की चरम सीमा पर पहुँचा दिया है। मोहनजोदड़ो 
की खुदाई में अनेक योगाच्नन में बेठी मूर्तियों उपलब्ध हुईं हैं। प्राणविद्या 
की महत्ता श्र॒ति में स्पष्ट अक्तरों में प्रतिपादित की है--अदह्दयतारक, अक्षत- 


योग को 
व्यापकता 
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साद आदि २१ उपनिषदों में तो योग का ही सर्वाज्रीण विवेचन किया गया 
है। जैन “अंगों! तथा बौद्ध त्रिपिटक में योग की महिमा गाई गई हे । 
योग के प्रकार भी अनेक हैं। तन्त्रयोग की पद्धति विज्नत्षण है। नाथ- 
पन्‍थी सिद्धों ने दृस्योग' का खूब अनुशीलन किया था । गोरखनाथ के 
नाथसम्प्रदाय में योग का इतना आदर है कि इस सम्प्रदाय को ही 'योग?” 
नाम से पुकारते हैं । 

महपिं पतञ्जलि ने उपनिषत्मतिपादित योगविधियों का अनुशीलन 
कर “राजयोग? का विस्तृत विवेचन अपने सूत्रों में किया है जिनकी रचना 
विक्रमादित्य से दो सी वर्ष पूव ही की गई थी। पतशञ्नलि के द्वारा 
प्रतिपादित योग के आठ अंग हैं-यम, नियम, श्रासन, 
प्राणायाम, प्रत्याहार, धारणा, ध्यान और समाधि । 
इन अंगों के श्रभ्यास से चित्त-वृत्तियों के विज्लीन हो 
जाने पर एकाग्न हो जाता 6। जहाँ ध्यान ध्येयवस्तु के श्रावेश से मानो 
अपने रूप से झूनन्‍्य हो जाता है, और ध्येय वस्तु के आकार को 
ग्रहण कर लेता है, वहाँ 'समाधि' का उदय द्ोता है । वह द्रष्टा अपने 
स्वरूप में स्थित हो जाता है और केवल्य स्थिति का अनुभव करता है । 
सांख्य के पचीसों तत्व योगदर्शन को अभीष्ट हैं । यहाँ ईश्वर छुद्यासवाँ 
तत्त्व माना जाता है । इसीलिए योग को 'सेश्वर सांख्य” कहते हैं। योग 
के शब्दों में जो पुरुषविशेष कलेश, कम, विपाक ( कर्मफल ) और आशय 
( विपाकानुरूप संस्कार ) के सम्पर्क से शून्य रद्दता है वही ईश्वर! 
कहलाता है। मुक्तपुरुष पू्वकाल में बन्धन में रहता है तथा प्रकृतिलीन 
को भविष्यकाल में बन्धन की सम्भावना बनी रहती है परन्तु ईश्वर तो 
सदा ही मुक्त रहता है और सदा ही ईश्वर रहता है । ऐमश्वयं और ज्ञान 
की जो पराकाष्ठा हे वही ईश्वर है । हस ईश्वर के प्रणिधान से-चित्त के 


योग के 
घिद्धान्त 
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'एकन्र छगाने से अथवा समग्र कमफलों के समरपंण से--समाधि की 
सिद्धि होती है । भगवान्‌ में प्रेमपुजेकऊ चित्त लगाने से वे प्रसन्न द्वोते हैं 
तथा क्ल्लेशों को शीघ्र नष्ट कर समाधि की सिद्धि कर देते हैं। मन को 
अलोकिक तथा श्रज्ञात शक्तियों की सिद्धि दिखला कर भारतीय राजयोग 
ने पाश्चाव्य मनोवेज्ञानिकों तथा डाक्टरों की दृष्टि अपनी ओर आकृष्ट की 
है । इसी कारण योग का प्रचार पाश्चाव्य जगत्‌ में भी बड़ी शीघ्रता के 
साथ होता जा रहा है । 
योगदर्शन के ग्रन्थों की संख्या अत्यन्त श्रल्प है। याज्ञवत्क्य स्घति 
के कथन ( हिरण्यगर्भो योगस्य वक्ता नान्‍्यः पुरातनः ) के आधार पर 
(हिरएयगर्भ! योग के आद्य प्रकाशक माने जाते हैं । महर्षि पतब्ञलि ने 
योग का केवल श्रनुशासन किया अथांत्‌ प्रतिपादित 
शास्त्र का उपदेशमातन्र किया । यह विक्रम के दो सो 
वष की बात है। विक्रम के अनन्तर तृतीय शतक में व्यास ने इन सूत्रों 
पर 'भाष्य” लिखा । ये भाष्यकार व्यास पुराणकार से भिन्न प्रतीत होते 
हैं। बोद् सिद्धान्तों के भाष्य में उतलेख मिलने के कारण इन्हें ऐतिहासिक 
लोग तृतीय शतक विक्रमी का मानते हैं | योगभाष्य के निगूढ अर्थों की 
अभिव्यक्ति के लिए वाचस्पति ( नवम शतक ) ने 'तत्त्व-वैशारदी' की 
रचना की जो ग्रन्धकार की विद्वत्ता के अनुरूप ही गूढार्थ-प्रकाशिनी है । 
राघवानन्द सरस्वती ने इस ग्रन्थ की 'पातअ्नल-रहस्य” नामक टीका 
छिखी हे । १६ शतक में विज्ञानभिक्षु ने सांख्य-योग के पुनरुत्थान के 
लिए मद्दान यरन किया । योगभाष्य की गुत्थियों को सुलमभाने के लिए 
इन्होंने 'योगवातिक' की रचना की । यह 'योगव्रातिक' भाष्य के विवेचन 
के अतिरिक्त 'तस्ववैद्यारदी” के व्याख्यानों की भी पर्याधत समालोचना 
'करता है। आजकल्ञ के प्रसिद्ध सांख्ययोगाचार्य हरिहरानन्द ने 'भास्वती' 


विकास 
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नामक टीका भाष्य पर लिखी है तथा बंगला भाषा में भाष्य का बड़ा ही 
प्रामाणिक तथा विस्तृत अनुवाद भश्रस्तुत किया है । स्वामी बालराम 
डदासीन का भाध्य का हिन्दी-अनुवाद भी बहुत ही सुन्दर ॒ तथा उपादेय 
है। योगभाष्य के समान योगसूत्रों पर भी अनेक टीकायें लिखी गईं 
जिनमें भोजकृत 'राजमातंण्ड” ( प्रसिद्ध नाम ओजकृत्ति ), भावागणेश 
( १६ श० ) की ृत्ति! रामानन्दयति की “मणिप्रभार, अनन्त पणिहत 
की “योगचन्द्रिका', सदाशिवेन्द्र सरस्वती का 'योगसुधाकर?, तथा नागोजी- 
भट्ट ( १८ शा० ) की लष्ची तथा बृहती टीकायें प्रसिद्ध तथा प्रामाणिक 
हैं। पातअ्॒ल दर्शन पर इतना ही साहित्य दिख्यात है । 


(५) मीमांता दशन 


मीमांसा दरशेन का प्रधान उद्देश्य वैदिक कर्मकाण्ड के विधानों में 
दृश्यमान विरोधों का परिहार (एकवाक्यता) उत्पन्न करना है। श्रतिकाल 
में ही इस प्रकार के विरोध के परिह्दार की ओजोर ऋषियों की दृष्टि गईं 
थी। “मीमांसते! झ्ादि क्रियापद तथा "“मीमांसा! 
संज्ञापद का प्रयोग वेदिक संहितादिकों में किया गया 
मिलता है। तेत्तिरीयसंहिता ( ७---५।७।१ ), साण्ड्य 
आह्याण ( ६५॥९ ), छान्‍्दोग्य ( ५॥११।१ ) में “मीमांस” धातु का 
विचार श्रथ में प्रयोग मिलता है | कोषीतकि ब्राह्मण ( २।९ ) तो स्पष्टतः 
डदित होम तथा अनुदित होम के विषय में समीक्षा का उल्लेख करता हें 
( जदिते होतव्यमनुदिति होतष्यमिति मीमांसन्ते ) । इसी समीक्षण के 
कारण “'मीमांसा” का प्राचीन नाम न्याय! है । मीमांसक छोग 
ही हमारे प्रथम नैयायिक हैं । मीमांसा का विषय धर्म का विवेचन है 
( धर्माख्यं विषयं क्क्‍तुं मीमांसायाः प्रयोजनम-शकोकवातिक छो० ११ ) | 


मीमांसा का 


उद्देश्य 
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वेद के द्वारा विहित इश्साथन धर्म है तथा अनिश्साधन अधमं है । वेद 
स्वयं नित्य है | किसी के द्वारा उसकी रचना नहों हुईं । अतः वद “अपौरु- 
बेय! है । इस विश्व में कर्म ही सबसे प्रधान वस्तु है। आचाये बादरायण 
ईश्वर को कमंफलों का दाता मानते हैं, परन्तु जैमिनि की पम्मति में यज्ञ 
से ही तत्‌ तत्‌ फछों की उपलब्धि होती है। अनुष्ठान तथा फल के समयों 
में अन्तर दिखलाई पढ़ता है | कम का अनुष्टान आज हो रहा है, परन्तु 
उसका स्वर्गांदि फल काल्ान्तर में संपन्न द्वोगा । इस वेषम्य को दूर करने 
के लिए मीमांसकों ने 'अपूव का सिद्धांत स्थिर किया है। कर्मा से उत्पन्न 
होता है अपूर्व / पुण्याप१ुण्य ) तथा अपू् से होता है फल । मीमांसकों 
ने 'शब्द' की नित्यता पर खूब मोलिक विचार किया है । कुमारिल का 
'अभिहितान्वयवाद! तथा प्रभाकर का अन्विताभिधानवाद” दब्दाथ के 
समभने के लिये नितान्त माननीय हैं। बाल मनोविज्ञान” की जानकारी 
को भी बड़ी सामग्री मीमांखाम्रथों में भरी पड़ी हैं । विरोधी वाक्यों की 
एकवाक्यता दिखलाने के लिए मीमांसा ने जिस पद्ठति को खोज 
निकाला है, वह बड़ी ही उपादेय है। जिस प्रकार पद्‌ का ज्ञान 
न्‍्याकरण से द्वोता हैं तथा प्रमाण का ज्ञान न्याय से होता है, 
उसी प्रकार वाक्य का ज्ञान मीमांसा के ही सहारे होता हे । 
मीमांसा के तात्पयंव्षियक सिद्धान्तों का उपयोग धर्मंशाख्रों में 
अथंनिणय के लिए श्राज भी किया जाता है। बौद्ध धर्म के दाशनिक्रों के 
द्वारा वैदिक कमंकाणढ पर किये गये आशक्षेपों को ध्वस्त करने का सारा श्रेय 
इन्हीं मीमांसकों को प्राप्त है । यदि ये अनूठे ग्रंथों के द्वारा कर्मकाण्ड 
की इतनी मार्मिक समीक्षा नहीं करते, तो वैदिक कर्मकाण्ड के प्रति जो 
अरद्धा और आस्था इस समय दीख पढ़ती है वह न जाने कब्र की समाप्त 
हो चुकी होती । 
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मीमांसादशन की साहित्य सम्पत्ति नितान्त विशाल है । विक्रम से 
पाँच-छः सी वर्ष पहले ही महर्षि जैमिनि ने मीमांसासूत्रों की रचना की 
थी । इस दशन के सूत्र अन्य सब द्शनों के सूत्रों से संख्या में कहीं 
अधिक हैं। महाभाष्य में काशकृस्न आचाय की 
लिखी मीमांसा का उल्लेख मिलता है, परन्तु न तो 
इनके सूत्रों का ही पता चलता है, न इनके विशिष्ट 
मत का । आचाय डपव्ष तथा भवदास (२ शतक ) के बृत्तिग्रन्थों का 
उल्लेख ही मिलता है। विक्रम के तीन सो वष पीछे शबर स्वामी ने 
द्वादशलक्षणी मीमांसा पर विस्तृत तथा प्रामाणिक भाष्य लिखा | शाबर- 
भाष्य के इन तीनों टीकाकारों ने तीन विभिन्न सम्प्रदाय चलाये--- 

(१, भाद्ममत, (२) गुरुमत, तथा (३) मुरारिमत । 

भाइसमत के उद्धावक आचाय कुमारिलभट्ट ( सप्तम शतक ) हैं । 
इनके समान प्रखर बुद्धिवाला तार्किक मिलना नितान्त दुष्कर है। इन्होंने 
मीमांसा को बोद्धों के ककश तर्क-प्रद्दारों स ही नहीं बचाया, परन्तु अपने 
ग्रन्थों में साम्प्रदायिक व्याख्या को स्थान देकर डसे 
नास्तिक होने से भी रक्षा की । “छोकवार्तिक' ( प्रथम 
अध्याय की व्याख्या) तथा “तन्न्नवातिक' ( प्रथम अध्याय के द्वितीयपाद से 
लेकर तृतीय अ्रध्याय तक के शाबरभाष्य की गय्यातव्मक व्याख्या ) इनके 
अलोकिक पाण्डित्य तथा तर्ककुशलता के ज्वलन्त उदाहरण हैं। इन्हीं के 
शिष्य मण्डनमिश्र ने विधिविवेक, भावनाविवेक, विश्रमविवेक आदि 
प्रामाणिक ग्रन्थों को लिखकर भाद्यमत को खूब पुष्ट किया । वाचस्पतिमिश्र 
ने विधिविवेक पर 'न्‍्यायकणिका! नामक टीका लिखी तथा शब्दार्थ के 
विषय में तत्त्वबिन्दु' बनाया। कुमारिल के दूसरे शिष्य 'डम्बेक! ने 'भावना- 
विवेक! तथा “श्लोकवार्तिक' _की तात्पयं टीका लिखी। ये ही उम्बेक 
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मीमांसा को 
साहित्य-सम्पत्ति 


कुमारिल 
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उत्तररामचरित आदि नाटकों के रचयिता भवभूति माने जाते हैं। भट्ट 
कुमारिल ने अपने शिष्यों के साथ वेदिकथम के पुनरुत्थान तथा प्रतिष्ठा 
करने में जो भ्रश्नान्त परिश्रम कर विपुल सफलता प्राप्त की वह सुवर्णाक्षरों 
में लिखने योग्य है । 

भाटमत के आचार्यों में तीन प्रधान माने जाते हैंः--- 

(क) पार्थसारथ मिश्र (१२ श०)--मिथिला के निवासी माने जाते 
हैं। इन्होंने टुपूटीका की व्याख्या तकरत्न' तथा श्ोकवार्तिक की मान्य 
टीका 'न्‍्यायरत्नाकर' लिखी | इनका मौलिक प्रकरणग्रन्थ 'शासत्र दीपिका” 
भाइमत का नितान्‍्त प्रामाणिक, उपादेय तथा प्रमेयबहुल माना जाता है । 
( ख ) माधवाचाय--विजयनगर साम्राज्य के संस्थापक, वेदभाष्यकार 
श्री सायणाचार्य के ज्येष्ठ आता थे । इनका 'न्‍्यायमालाविस्तर” मीमांसा- 
सूत्रों के अधिकरणों की विशद्‌ व्याख्या है । (ग) खरडदेव मिश्र--१ ८वीं 
विक्रमी में काशीस्थ पण्डितों के रत्न थे। अधिकरणप्रस्थान पर निर्मित 
इनकी 'भाद्ददीपिका” भाइसिद्धांतों के प्रकाशन के निमित्त वस्तुतः दीपिका 
ही है। इनके गुरु विश्वेथरभट्ट थे जो गागाभट्ट के नाम से विशेष विख्यात 
हैं और जिन्होंने छुत्रपति शिवाजी महाराज का राज्याभिषेक कराया था । 
इनका 'भाद्दचिन्तामणि? मीमांसासून्रों की सरल टीका है । इन्हीं के सम- 
कालीन अ्प्पयदीक्षित ने (विधिरसायन', 'डपक्रमपराक्रम” आदि ग्रंथों की 
रचना कर भीमांसा-साहित्य की खूब श्रीवृद्धि की । इनके अतिरिक्त 
आपदेव का 'मीमांसान्यायप्रकाश”/ भी खूब छोकप्रिय मीमांसा-म्रंथ है 
जिसकी विस्तृत व्याख्या ग्रंथकार के पुत्र सुम्सिद्ध श्रनन्तदेव ने 'भाद्दालड्वार! 
नाम से की । ये खण्ढदेव के ही समकालीन थे । 

गुरुमत के संस्थापक का नाम ग्रभाकर मिश्र था। अस्लिद्धि है कि 
ये कुमारिल के ही शिष्य थे, जिन्होंने इनकी अछोकिक कक्पना-शक्ति से 
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प्रसन्न दोकर इन्हें गुरु) की उपाधि दी थी, परंतु नवीन खोज से इनका 
समय कुमारिल से भी पूर्व ठहरता है। इन्होंने 'ब्ृहदती” नामक टीका में 
शाबरभाष्य के सिद्धांतों को भलीभांति समझाया हैं। इनका समय 
विक्रमीय सप्तम शतक माना जा सकता है। आचाय॑ शालिकनाथ ने गुरु 
के ग्रंथों पर प्रामाणिक व्याख्यायें लिखकर इस मत का खूब गौरव बढ़ाया । 
इन्होंने बहती पर 'ऋजुविमला! टीका तथा “लघध्वी” पर 'दीपशिखा' टीका 
लिखी, परन्तु इनका सर्वश्रेष्ठ ग्रंथ हे--प्रकरणपश्चिका । ये उद्यनाचार्य के 
पूववर्ती थे । अतः इनका समय दशम शतक के लगभग है । 

तृतीय सम्प्रदाय के प्रवर्तक मुरारि मिश्र के विषय में हमारा ज्ञान 
बहुत द्वी कम है। ये मध्ययुग के एक माननीय मीमांसक थे। मीमांसा के 
प्रधान सिद्धांतों के विषय में भट्ट तथा गुरु से भिन्न इनका एक स्वतन्त्र 
मत था। इसीसे यह कहावत चल पड़ी--मुरारेस्तृतीयः पन्‍्थाः । गंगेश 
उपाध्याय ने “तत्वचिन्तामणि” में इनके मत का उल्लेख किया है। अतः 
इनका समय १२ वीं शताब्दी विक्रमी सिद्ध होता है । इन्हीं आचारयों के 
अश्रान्त परिश्रम के कारण मीमांसा का साहित्य इतना सम्पन्न तथा 
सम्दद्ध दो सका है। अधिकांश मीमांसक लोग मध्ययुग को विभूति हैं । 


६--वेदान्त दशन 
वेदान्त दुशन भारतीय अध्यास्मशास्त्र का मुकुटमणि माना जाता है। 
“वेदान्त” शब्द का अथे है उपनिषद्‌ । इन उपनिषदों का वेदों के सिद्धान्त 
के प्रतिपादक होने के कारण से 'वेदांत' ( वेद का अंत > सिद्धांत ) शब्द 
से अ्रभिद्वित करना नितांत युक्तियुक्त है परंतु उप- 
निषद्‌ अनेक हैं ओर उनके सिद्धांतों में मो आपाततः 
विरोध प्रतीयमान होता दे । इस विरोध के परिहार के लिए महर्षि 


नस 
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बादरायण व्यास ने जिन सूत्रों को रचना की उन्हें 'बहासूत्र” के नाम से 
पुकारते हैं। 'ब्रह्मसूत्र” पाणिनि से भी प्राचीन हैं क्योंकि उन्होंने 'पाराशयं- 
शिलालिभ्यां भिक्षु नटसूत्रयोः ( ४।३।११० ) सूत्र में पाराशय ( पराशर 
के पुत्र > व्यास ) निर्मित बिन भिक्षुसूत्रों का निर्देश किया है वे इन बहा- 
सूत्रों से भिन्न प्रतीत नहीं होते । श्रीधर स्वामी की सम्मति में “ ब्रह्मसूत्र- 
पदैश्चेव हेतुमन्निर्विनिश्चितेःःः ( १३।४ ) इस पद्मांश में गीता ब्रह्मसूत्रों 
का ही निर्देश करती है । अतः इन सूत्रों का निर्माण काल विक्रमपूर्व 
पष्ठ शतक के लगभग है । इन ब्रह्मसूत्रों की ही व्याख्या करके कालांतर 
में बेदांत के नये-नये सम्प्रदाय खड़े हुए जिनमें कतिपय प्रसिद्ध दिद्वानों 
के नाम, उनके भाष्य तथा सिद्धांतों के साथ दिये जाते हैं :--- 


आचाये समय भाष्य मत 
१ शंकर ( ७०० ई० ) शारीरकभाष्य अद्वेत 
२ भास्कर (१००० ई० ) भास्कर भाष्य मेदामेद 
३ रामानुनज (११४० ई० ) श्री भाष्य विशिशद्वेत 
४ मध्व (१९३८ ई० ) पूर्णाप्रज्ञभाष्य ह्व्त 
५ निम्बाक ( १२५० ई० ) वेदांतपारिजात ह्वताद्वेत 
६ श्रीकण्ठ ( १२७० ई० ) शेवभाष्य. शैवविशिशद्वेत 
७ श्रीपति ( १४०० ई० ) श्रीकरभाष्य वीरशेवविशिष्टद्वेत 
८ वल्छभ ( १७५०० ई० ) अणुभाष्य शुद्धाद्वेत 
९ विज्ञानमिक्षु ( १६०० ई० ) विज्ञानामइत अविभागाद्वेत 
१० बलदेव (१७२५४ ईं० ) गोविंदसाध्य अचित्यभेदाभेद 


मूल बह्मसूत्र में छयभग ५७० सूत्र हैं। सूत्र इतने छोटे हैं कि बिना 
किसी व्याख्या या भाष्य के उनका अथ स्पष्टरूप से प्रतीत नहीं होता । 
यही कारण दे कि भिन्न भिन्न आचार्यो' ने अपनी अपनी दार्शनिक दृष्टि 
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के अनुकूल इन सूत्रों की विशद्‌ व्याख्यायें लिखी हैं । इन भाष्यकारों 

में सबसे श्रधिक भेद का विषय जीव ओर ईश्वर का सम्बन्ध है। शंकरा- 
चाय की दृष्टि में जीव और ब्रह्म में नितांत अभिन्नता है । इसी कारण 
इसका मत अद्वेतवाद के नाम से प्रसिद्ध है । उनके सिद्धांत का प्रति- 

पादक यह शोक श्रत्यून्त प्रसिद्ध हे । 

“ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या, जीवो ब्रह्मेब नापरः” 
ग्राचाय शंकर ने इस जगत्‌ की सृष्टि माया के श्रनुसार सिद्धू मानी 

है; ब्रह्म ही एकमात्र सत्य है; जगत्‌ की सत्ता व्यावद्दारिक है । माया के 

द्वारा विरचित होने के कारण जगत्‌ का स्वरूप अनिवचनीय है। यह 

घिद्धांत पीछे के वेष्णा आचार्यों को युक्तियुक्त नहीं 

प्रतीत हुआ। उनकी दृष्टि में भक्ति हो जीव को इस 

दुःखमय जगत्‌ से उद्धार करने का मद्दान्‌ साधन है । 

इस भक्तिवाद की पुष्टि के निमित्त इन वेष्णव आचार्यों ने मायावाद का 
खण्डन बड़ी सतकता तथा ऊहापोह के साथ किया है। अद्व त के खयढन 
करने वाले आचायों में सबसे पहले भास्कर” हुए। इनकी दृष्टि में जीव 
ओर ईश्वर संसारदशा में भिन्न हैं, परन्तु परमाथंदशा में बिल्कुल अभिन्न 
हैं। इसी कारण इस मत को '"भेदासेद! के नाम से पुकारते हैं। भास्कर 

ने अपना कोई धामिक मत नहीं चलाया, श्रतः इस मत के पोषक 

विद्वानों की कमी है। रामानुजाचार्य ने इन सूत्रों की व्याख्या में विशिशक्वेत 
को, निम्बाक ने द्वेताद्देत मत को, माध्व ने ह्वेतमत को, वल्लभ ने 
शुद्धाह्ेत मत को तथा चैतन्य-मतानुयायी बलदेव विद्याभूषण ने 
अचित्यभेदाभेद॒ मत को दिखलाने का भरसक उद्योग किया है । 

ये पांचों मत वेदांत के ही हैं । इन मतों में जीव श्रौर ईश्वर के 
सम्बन्ध को ही लेकर मदह्दान्‌ अन्तर दे । परन्तु अन्य सिद्धाम्तों में एकता 


मते के समान 
सिद्धान्त 
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है। ये सब वेदान्त सम्प्रदाय इन सिद्धान्तों को समभावेन मानते हैं--- 
( १ ) बह्म दही इस जगत्‌ का मूल कारण है अर्थात्‌ इस जगत की 
उत्पत्ति, स्थिति तथा लय एक चेतनतत्त्व के कारण है । किसी अचेतन 
तथा जड़ पदार्थ ( जैसे सांख्यों की प्रकृति ) से इसकी उत्पत्ति नहीं हुई । 

( २ ) बह्य सवेतन्न व्यापक तथा नित्य है। , 

( ३ ) मुख्यतः उपनिषद्‌ ही सिद्धान्त-ग्रन्थ हैं तथा उपनिषन्मुलक 
होने से भगवद्गीता तथा ब्रह्मसूत्र भी सिद्धांत के प्रतिपादक हैं। इन 
तीनों को प्रस्थानत्रयी के नाम से पुकारते हैं । 

(४ ) ब्रह्म जैसे इन्द्रियातीत आध्यात्मिक विषयों के निरूपण में 
वेद ही सबसे अधिक प्रमाण है। तक की प्रामाणिकता तभी तक ग्राह्म 
है जब तक वह श्रुति के अनुकूल रहता है । तक की कोई प्रतिष्ठा नहीं 
है । इसलिये इन सूक्ष्म विषयों के विवेचन के निमित्त हमें श्रुति का 
आश्रय लेना नितान्‍्त श्रेयस्कर है । 

( ७५ ) कम ज्ञान की अपेक्षा गोौण है। कम की उपयोगिता इतनी 
ही है कि वह चित्त की शुद्धि करता है तथा मुक्तिमार्ग की तेयारी करने 
का प्रधान साधन है। व्यावहारिक जगत्‌ के निमित्त कम की अपेक्षा है 
ही, परन्तु मुक्ति के निमित्त कर्म का संन्यास ही श्रेयस्कर है । 

( ६ ) इस अनादि संसार से मुक्ति पाना ही हमारा अन्तिम 
उद्देश्य है । 


शड्रमत की विशेषता 


अन्य मतों की अपेक्षा शड्भरमत के अनेक सिद्धान्तों में विशिष्टता है-- 
( १ ) शड्ूर मायावाद को मानते हैं, परन्तु अन्य सब आचायों ने 
मायावाद को भक्ति से नितान्त्र विरुद्ध होने के कारण श्रग्नाह्म माना है । 
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आचाय शझहुर को मायावाद का उदभावक मानना कथमपि डचित नहीं 
है। माया का वर्णन संहिताओं में भी है, शड्र ने तो अपने परमगुरु 
गोडपादाचाय के द्वारा 'माण्ड्क्यकारिका” में निर्धारित इस सिद्धान्त को 
ग्रहण तथा पुष्ट किया है । ब्रह्म सत्य है तथा जगत्‌ माय्रिक है, मायाजन्य 
है। इस सिद्धान्त को समभने में हमने बड़ी भूल की है । आचार्य की 
दृष्टि में सत्ता? के तीन प्रकार हैं--(क)पारमार्थिक सत्ता (बह्य हो एकमात्र 
सत्य पदार्थ है ); (ख' व्यावहारिक सचा इस जगत्‌ की । जगत्‌ बिलुकुछ 
सच्चा है। विज्ञानवादी बौद्धों ने जगत्‌ को असत्य बतलाया है, परन्तु आचाय 
ने ब्रह्मसूत्रभाष्य में इसका युक्तियुक्त खण्डन कर जगत्‌ की सत्यता प्रति- 
पादित की है, परन्तु यह सत्यता व्ववद्दार के ही निमित्त है। (ग) प्राति- 
भासिक सत्ता-शुक्ति में रजत की सत्ता है। मायाजन्य होने पर भी यह 
जगत्‌ आकाशसुमन की भांति अलीक नहीं है । अलीक तथा मिथ्या पक 
ही वस्तु नहीं हैं । 

( २ ) ब्रह्म के दो स्वरूप हैं--नि्गुण तथा सगुण । मायाविशिष्ट 
ब्रह्म को 'सगुण” कहते हैं । यहीं 'ईश्वर' है । यद्दी इख्व जगत्‌ का कर्ता- 
धर्ता है; परन्तु निगुंण ब्रह्म माया के सम्बन्ध से नितान्त शून्य है । वह 
अग्वण्ड, सर्वेत्न व्यापक, सचिदानन्द स्वरूप हैं । निमुंण ब्रह्म ही सबश्रेषठ 
तथा सत्यरूप है। ईश्वर उससे झून्य है तथा मायिक है। अ्रन्य दाझं- 
निक ब्रह्म तथा ईश्वर में इस प्रकार पार्थक्य नहीं मानते । 

(३ ) ज्ञान के द्वारा ही मुक्ति होती है, कर्म का संन्यास करना ही 
पड़ता है | कम का डपयोग केवल चित्त-शुद्धि के निमित्त है। वास्तव में 
क्लेशनाश ब्रह्म के साक्षात्कार करने से ही होता है । 

इसके घिरुद्ध वेष्णव आचार्यों के सिद्धान्त हैं- जिनमें सबसे प्राचीन 
आचाय रामानुज ( १२ शतक ) का मत “विशिष्टाद्ेत! कहलाता है । 
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उनकी दृष्टि में ईश्वर अखिल सदगुणों का निकेतन है । ब्रह्म सगुण दी 
दोता है, निगुण नहीं। जीव तथा जगत्‌ उसी के 

दो भ्रकार हैं या विशेषण हैं । इन जीव तथा 
जगत्‌ रूप विशेषणों से विशिष्ट ईश्वर एक है। 
इसलिए इस सिद्धान्त को श्रद्देत न कह कर विशिष्टद्वेत कहते हैं । 
आचाय निम्बाक के मत में जीव और ईश्वर व्यवहार-काल में भिन्न 
भिन्न हैं । इसी कारण इस मत को द्वेताद्वेत कहते हैं । माध्व के मत में 
(१) जीव और ईश्वर में कभी भी एकता नहीं है। वे सदा से भिन्न हैं, 
ओर सदा भिन्न रहेंगे। अन्य सिद्धांत वाले अनेकता तथा एकता का कथमपि 
समन्वय करने का उद्योग करते हैं, परन्तु माध्वमत में यह समन्वय 
होता ही नहीं--सदा अविच्छिन्न हेत बना रहता है। (२) ईश्वर इस जगत्‌ 
का केवल निमित्त कारण ही है, उपादान कारण नहीं, परन्तु अन्य आचायों 
की दृष्टि में वह दोनों है--जगत्‌ का उपादान तथा निमिच्त कारण वह 
स्वयं है। इस मत को इसी कारण द्वेतमत कहते हैं । वत्लभाचाय 
मायावाद को न मानकर केवल अद्वेत को मानते हैं । अतः उनका मत 
शुद्धाद्वेत है, माया से मिश्रित अद्बेत नहीं। चेतन्य सम्प्रदाय माध्वमत की 
ही ऐतिहासिक दृष्टि से एक शाखा है; परन्तु दाशनिक मत में नितान्त भिन्न 
है। इस मत में ईश्वर जीव का भेद तथा शअ्भेद दोनों हैं परन्तु वह 
अचिन्त्य है। अलौकिक शरक्ति-सम्पन्न ईश्वर की यह अचिन्तनीय लीला है। 

इन वैष्णव मतों की इन बातों में एकता है-- 


वैष्णव दार्शनिकों 
के मत 


( क ) भक्ति ही मोक्ष की साधिका है । 

( ख ) बह्य ही ईश्वर है जो अनन्त शुअ गुणों का निकेतन है । 

(ग ) चेतन जीव तथा जड़ जगत्‌ उसा प्रकार खतय हैं जिस प्रकार 
ईश्वर । इनकी सप्यता में किसी प्रकार का भेद नहीं । 
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(घ ) जीव तथा ईश्वर का परस्पर भेद किसी भी अवस्था में 
बिल्कुल नष्ट नहीं हो जाता । प्रथक्‌ व्यक्तित्व बना ही रहता है । 

( छः ) जीव स्वरूपतः श्रणु है (विभु नहीं) तथा वह संख्या में श्रनन्‍्त 
है । ज्ञान तथा क्रिया की शक्ति से वह सर्वथा सम्पन्न है । 

(च ) किष्णु ही ईश्वर हैं । अतः किष्शु की भिन्न-भिन्न अवतार 
मूर्तियों की उपासना इन मतों में प्रचलित है। रामानुज तथा माध्व छोग 
लक्ष्मानारायण के विशेषतः पूजक हैं। निम्बाक, वल्‍लभ तथा चैतन्य 
राधाकृष्ण के उपासक हैं । 


वेदान्त-साहित्य 


ब्रह्मसूत्र की रचना विक्रम के छः सो वर्ष पहले हुईं थी, परन्तु इसका 
विपुल विकाश विक्रम की सातवीं शताब्दी से आ्रारम्म हुआ और वह आज 
तक किसी न किसी रूप में चल ही रहा हे । वेदान्त का साहित्य बढ़ा 
ही विशाल तथा भ्रव्य है। एक-एक सम्प्रदाय के साहित्य का इतिहास है; 
समूचे को तो कथा ही अलग है। हमारा धर्म ही वेदान्तधम है। इस 
महान ग्न्‍न्थराशि के वर्णन के लिए एक अलग ग्रंथ की आवश्यकता है । 

अद्वेतवाद का आरम्भ आचाय गोड़पाद की माण्ड्क्य कारिकाओं से 
होता है । आचाय॑ शंकर (विक्रमीय सप्तम शतक) के भाष्यों ने अद्वौतमत 
को वह प्रतिष्ठा दी कि पीछे के आचार्यो' के खण्डन करने पर भी वह 
प्रतिष्ठा अक्षणण रूप से आज भी बनी हुई है। आजकल हमारा जनप्रिय 
मत यही शड्ढगर का अद्वोतवाद है। श्राचाय के शिष्यों में सुरेश्वराचाय ने 
तेत्तिरीय-भाष्य तथा बृहदार ए्यक-भाष्य पर वातिक लिखकर वातिककार 
की उपाधि प्राप्त की है। दूसरे शिष्य पद्मपादाचार्य ने ब्ह्मसूत्र की 
“चतुःसूत्री! पर 'पतञ्नपादिका? नाम की पाण्डित्थपूर्ण टीका लिखी जिस पर 
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'प्रकाशात्मयति? ने “विवरण” नामक व्य-ख्या लिखी है जिससे 'विवरण- 
प्रस्थान' का जन्म हुआ । इस विवरण पर दो टीकायें प्रसिद्ध हैं-- 
अखगण्डानन्द्मुनिकृत 'तत्वदीपन” तथा विद्यारण्यकृत 'विवरण-प्रमेय-संग्रह! । 
सुरेश्वर के शिष्य सवज्ञात्ममुनि ने 'संक्षेप शारीरकः नामक ब्रह्मसूत्रों की 
पद्मास्मक व्याख्या द्विखी है। वाचस्पति ( नवम शतक ) की भामती 
शांकरभाष्य पर एक भव्य टीका है जिसने पहले पहल समस्त ब्रह्मसूत्रों 
के गूढ़ अर्थ को स्पष्ट शब्दों में श्रभिव्यक्त किया । श्रीहर्ष ( बारद्द शतक ) 
का 'खण्डनखण्डखाद्य' आज भी पाणिडत्य की निकषग्रावा बना हुआ है । 
चित्सुखाचाय ( १३ शतक ) अपनी श्रेष्ठ रचना तत्त्वदीपिका” से नितान्त 
विख्यात हैं | विद्यारण्य स्वामी ( १४ शतक ) की पशञ्चदशी ने वेदान्त को 
खूब ही लोकप्रिय बनाया तथा आनन्दगिरि ने ( १३ श० ) शझ्डराचाय 
के भाष्यों को सुबोध बनाने में बहुत परिश्रम किया । मधुसूदन सरस्वती 
(१६ शतक ) की विद्वत्ता अछोकिक थी जिप्तका पता इनके शवश्रेषठ 
ग्रन्थरत्न 'अद्टेतसिद्धि! से लगता है। नूसिंहाश्रम सरस्वती मधुसूदन के ही 
समकालीन थे । अप्पयदीक्षित ( १७ शतक ) ने “कक्पतरु परिमल! 
लिखकर जिस प्रकार भामती के गूढ़ श्रथ को प्रकट किया उसी प्रकार 
उनका 'सिद्धान्त-लेशसंग्रह” वेदान्त के विभिन्न मतों की जानकारी के लिए 
नितान्त महत्त्वपूण हैं । 
वेष्णव-दशनों में रामानुन ( १२ शतक ) ने बहमसूत्रों पर श्रीभाष्य 
तथा गीता भाष्य लिखा। सुदशन सूरि (१४ शतक) की श्रीभाष्य पर श्रुत- 
प्रकाशिका नामक व्याख्या नितान्त प्रसिद्ध हे। वेहूृटनाथ या वेदान्त 
देशिक ( १४ शतक ) ने “तस््व-टीका” “तत्त्वमुक्ताकलाप! “गीताथंतात्पय॑- 
चन्द्रिका? आदि अलौकिक पारिडत्य-पूर्ण ग्रन्थों की रचना कर इस श्रीवैष्णव 
मत का प्रचुर प्रचार क्रिया । निम्वार्काचार्य का “वेदान्तपारिजात-सोरभ' 
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वेदांत सूत्रों का स्वत्पकाय भाष्य है। श्रीनिवासाचाय ने इस सौरभ के 
ऊपर '“वेदांत-कोस्तुअ” नामक विस्तृत व्याख्या लिखकर इस मत का खूब 
प्रतिपदन किया । केशवभद्द काश्मीरी ( १५ शतक ) की “कोस्तुभ-प्रभा! 
'कौस्तुभ” को व्याख्या है। पुरुषोत्तमाचार्य का “श्रुत्यन्त-सुरदुम' तथा 
देवाचार्य का 'सिद्धान्त जान्हवी? निम्बा्क मत के माननीय ग्रन्थ हैं । 
मध्व मत ( १३ शतक ) में आचाय॑ ने ही प्रस्थानन्रयी पर भाष्य लिखे 
हैं जिनकी विस्तृत व्याख्या जयतीथथ ने की है । व्यासतीर्थ (१५ शतक ) 
का न्यायामर्त! नितान्त मौलिक ग्रन्थ है जिसका खण्डन मधुसूदन ने 
अद्वेतसिद्धि में किया है। वल्लभाचाय का अशुभाष्य बहासूत्र के छगभग 
ढाई अध्यायों की टीका है जिसकी पूर्ति उनके पुत्र बिद्वलनाथ ने की । 
आचार्य सुबोधिनी ने भागवत के अर्थ को खूब ही सुबोध बनाया । इसके 
अतिरिक्त विद्दलनाथ का “विद्वन्मण्डन', क्ृष्णचन्द्र की 'भाव प्रकाशिका”, 
पुरुषोत्तम की 'अम्रततरंगिणी” गीता टीका तथा गिरिघर महाराज का 
'शुद्धाह्वेत-मातंण्ड” और बालकृष्ण भट्ट का 'प्रमेयरत्नाणंव' शुद्धाद्वोत मत 
के प्रचार करने वाले नितान्त उपादेय ग्रन्थ हैं। चेतन्य सम्प्रदाय की 
प्रकृष्ठ प्रतिष्ठा श्रीरूपगोस्वामी के 'लघुभागदरताम्रत”, “उज्ज्बल-नीलमणि?, 
'भक्तिरसाम्तसिन्धुः तथा सनातन गोस्वामी के 'बृहदू-भागवतारूत! 
'वैष्णव-तोषिणी? तथा 'हरिभक्ति-विलास? ने की है। श्रीजीव गोस्वामी 
का 'षट्‌-सन्दर्भ! भागवत के सिद्धान्त को समभने के लिये नितान्त उपादेय 
तथा प्रौढ़ ग्रन्थ है । कृष्णदास कविराज का 'चेतन्य-चरिताम्त' चरित्र- 

न्‍्थ के श्रतिरिक्त सिद्धांत ग्रन्थ भी है । बलदेव विद्याभूषण का 'गोविन्द- 
भाष्य” चैतन्य सम्प्रदाय के अनुसार ब्रह्मसूत्र का भाष्य है । 

वेदान्त के विपुल साहित्य का यह दिग्दर्शनमान्र है । 





अष्टम परिच्छेद 


धर्मशास्र 


भारतीय धार्मिक साहित्य में 'स्वतियों' का एक विशिष्ट स्थान हे | 
श्रति के पश्चात्‌ धार्मिक बातों में यदि किसी की मान्यता है तो वह 
'स्म्ृति? की है । धर्म का मूल स्रोत जहाँ से प्रवाहित हुआ है उसमें स्मृति 
प्रधान है। गौतम घमंसूत्र के अनुसार धर्म के मूल ये तीन हैं-बेद ओर 
वेद के जानने वालों की स्घखति (परम्परा) तथा उनका शील (सदाचार )*। 
मनु के अनुसार धम के मूल पाँच हैं--(१) वेद (२) वेद के जानने वालों 
की स्टरति ओर शील (३) सज्नन पुरुषों के आचार ओ्रोर (४) आत्मतुष्टि *। 
याज्ञवल्‍्क्य के अनुसार (१) श्रुति (२) स्वत (३) सदाचार (४, अपने को 
प्रिय लगने वाली वस्तु और (७) संकल्प से उत्पन्न होने वालो इच्छा--- 
धर्म के मूल हैं? । इन कथनों से स्पष्ट है कि धर्म की मीमांसा के लिये 
वेद के अनन्तर स्मृति का ही प्रामाण्य सबसे अधिक है। श्रति में धर्मशासत्र 





जन जनता अन्‍य, 


१ वेदों धमंमूलम्‌। तद्विदां च स्मृति-शीले । गौ० घ० सू० ११-२ 
२ वेदोखिलो भमंप्ूलं स्वात शीले च तद्विदाम्‌ । 

भ्राचारश्वेव साधूनामात्मनस्तुश्रिव च॥ मनु २।६ 
३ श्रुति; स्वृतिः सदाचारः स्वढप च प्रियमात्मनः । 

सम्यक संकल्पज: कामों धम॑मूलमिद स्मृतम्‌ ॥ या० १।७ 
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के नियमों का उल्लेख आनुषज्ञिक रूप से ही प्राप्त होता है। संद्विताओं 
के अ्नुशीलन से विवाह, उसके प्रकार, पुत्रों के विभिन्न भेद, दत्तक पृन्न 
का बिधान, धनविभाग-दायभाग, श्राद्ध ओर स्रीघन के विषय में अनेक 
महत्त्वपूर्ण सिद्धांतों का परिचय हमें प्राप्त होता है । परन्तु यह सामग्री 
व्यवस्थित रूप से एक स्थान पर प्राप्त नहीं होती । प्रत्युत भिन्न-भिन्न 
मंत्रों के अनुशीलन से हम इन विषयों का किश्चित ज्ञान प्राप्त कर सकते 
हैं। परन्तु धर्मशासत्र के इन सिद्धांतों का विशाल भाण्डार स्मृति ही है । 
सामाजिक दृष्टि से भी स्घछतियों का महत्त्व बहुत ही अधिक है । 
भारतीय समाज चतुबंण तथा चतुराश्रम के सिद्धांत पर व्यवस्थित किया 
गयाहै । भारतीय समाज को व्यवस्था तथा प्रतिष्ठा देने में इस पद्धति को 
जो महत्त्व प्राप्त है इसका वर्णन हम आगे करेंगे। चारों वर्णां तथा चारों 
आश्रमों के विशुद्ध रूप जानने के लिये धमंशासत्र ही हमारे एकमान्न पथ- 
प्रदर्शः है। हिन्दुओं के षोडश संस्कार (उपनयन, विवाह, श्राद्ध आदि) 
का विशिष्ट वर्णन इन स्मृतियों में पाया जाता है। भारतीय समाज की 
दशा जानने के लिये स्मृतियों का अध्ययन नितानत आवश्यक है। 
भारतीय व्यवहार ( कानून ) को समभने के लिये इन स्घृतियों का 
अनुशीलन अनिवार्य है। मनु, याज्ञवल्क्य, नारद अ्ादि स्छतियों में तथा 
मध्यकालीन जीमू तवाहन आदि के 'निब्रन्धों' में भारतीय व्यवद्दार (कानून) 
शास्त्र का जो विस्तृत तथा पारिडत्य पूर्ण विवेचन मिलता है वद्द किसी 
भी प्रकाणड कानूनवेत्ता को आश्रय के सागर में डुबा सकता है। श्राजकल 
अँगरेजी कचहरियों में दायभागादि के लिये जो व्यवस्था या नियम है वह 
हमारे धर्मशास्त्रों के ऊपर ही अवरूम्बित है। उदाहरण के लिये बंगाल में 
दायभाग के लिये जो कानून लागू है वह जीमृतवाहन के सुप्रसिद्ध ग्रंथ 
के अनुसार है! भारत के इतर प्रांतों में इस विषय की जो व्यवस्था दे वह्द 
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याज्षवढक्यस्मृति की टीका मिताक्षरा के ऊपर अवलम्बित है। इस प्रकार 
हम देखते हैं कि धार्मिक, सामाजिक तथा कानूनी दृष्टि से इन स्मघतियों का 
महत्व अ्रव्यधिक है। सच तो यह है, यदि ये स्घृतियाँ न हों तो भारतीय 
घामिक साहित्य सदा के लिये दरिद्र बन जाय तथा साधारण जनता तक 
हमारे धार्मिक सन्देश पहुँच ही न सके । 

स्मृति शब्द का अथ है वह वस्तु जो स्मरण की जाय या परम्परा से 
प्राप्त की जाय । इस शब्द के दो अर्थ हैं। इसका व्यापक अथ उस 
हिन्दू-संस्कृत साहित्य से है जो वैदिक न हो। 
पाणिनि का व्याकरण, महाभारत, मनु, याज्ञवरक्य, 
सांख्यशास्त्र, इन समस्त ग्रन्थों का अ्रन्तर्भाव स्मृति के 
भीतर होता है। संकीर्ण अर्थ में इसका प्रयोग धर्मशाखर के लिये द्वोता 
है । इसीलिये मनु ने कहा है किः--. 

श्रुतिस्तु वेदों विशेयों, धर्मशास्त्र तु वे स्मृति: । मनु २।१० 

स्मृति शब्द का प्रयोग तेत्तिरीय आरण्यक में मिलता है। गौतम 
धमंसूत्र तथा वशिष्ठ धमसूत्न में तो इस शब्द का बहुल प्रयोग प्राप्त होता 
है। पूर्व मीमांसा सूत्रों में जैमिनि स्छृति का प्रयोग घमंशाखत्र के लिये 
करते हैं' । वेदांत सूत्रों में वादरायण सांख्यशाख्र, तथा महाभारत के 
लिये स्मृति का * प्रयोग कर इसके व्यापक अथ की ओर संकेत करते हैं । 

स्वृतियों के वण्यं विषय प्रधानतया तीन ही हैं | (१) आचार (२) 
व्यवाहर (३) प्रायश्वित्त । आचार के अन्तगंत चारों व्णोा--ब्राह्मण, चत्रिय, 
वैश्य और झ्द्व तथा चारों आश्रमों--ब्रह्मचये, गाहंस्थ्य, वानप्रस्थ तथा 


स्मृति शब्द 
का अ्रथ 


१ स्मृतेर्वा स्थाद्‌ जआाह्मणानाम्‌ । पू० मी० १२।५।४२ 
२ स्मृत्यनवकाश-दोष-प्रसंग इति चेद नान्यस्मृत्यनवकाश दोष-प्रस्तंगात । 
बे० सू० २।११ 
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संन्यास--के कतंब्य कर्मों का विधान पाया जाता है। हमारी यह 
मान्यता है कि संस्कारों के द्वारा सुसंस्कृत व्यक्ति ही समान का तथा 
अपना कल्याण-साधन कर सकता है। इसी उद्देश्य से प्रेरित होकर हमारे 
प्राचीन ऋषियों ने जिन संस्कारों की उद्धावना की है उनका विस्तृत 
विवेचन हम स्मृतियों के श्राचार खण्ड में पाते हैं । 
विद्यार्थी का रहन, सहन, उसकी दिनचर्या, उसके 
पठनीय विपय  अआचाय के प्रति उसका व्यवहार, पठन- 
पाठन का विधान, अनध्याय, अवकाश आदि विद्यार्थी के जीवन से संबंध 
रखने वाली समस्त बातों का वर्णन हम इन ग्रंथों में पाते हैं। इसके 
पश्चात्‌ गृहस्थ के धर्म उसके कतंव्य, श्रन्य श्राश्रमों के प्रति उसका व्यवद्दार, 
गृहस्थाश्रम की अन्य आश्रमों से प्रधानता, वानप्रस्थी का जीवन, उसका 
कतंब्य, सच्चे संन्‍्यासी का लक्षण, उसका धर्म, उसका देनिक आचार, 
डसकी वृत्ति आदि अन्य सदस्ों विषयों का रोचक वर्णन इन स्मतियों में 
हमें उपलब्ध होता है। वर्णं-धर्मं के वर्णन के श्रवसर पर स्छति ग्रन्थों में 
राजनीति का वर्णन बड़े विस्तार के साथ मिलता हैँ । राजा की दिनचर्या 
डसका कतंव्य, प्रजा के प्रति उसका व्यवहार, समाज में दुण्ड-विधान की 
आवश्यकता, राजा के द्वारा इसका पालन, वेश्यवर्ण का करतंब्य झूद्रों का 
धम्म, उनके द्वारा चारों वर्णो' की सेवा आदि विषयों का विस्तृत विवेचन 
आचाराध्यापका प्रधान वण्यं विषय हे। 

स्व्ृतियों में वर्णित दूसरा विपय व्यवद्दार है जिसे आजकल की भाषा 
में कानून कद्दते हैं। इसके अन्तर्गत श्राजकल के फोजदारी तथा दिवानी 
के समस्त कानून आते हैं । फोजदारी कानुन के अन्तगंत दण्ढ, दण्ढ के 
प्रकार, साक्षी, साक्षी के प्रकार, शपथ, भग्निशुद्धि, व्यवद्दार की प्रक्रिया, 
अर्जीदावा, प्रड्विवाक (जज्ञ) के गुण, निर्णय ( फेसला ) का ढंग, भ्रादि 


स्मृतियों का 
बरये विषय 
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जितनी फौजदारी कचहरी की कारवाहयाँ है डसका जीता जागता वर्णन 
तथा चित्रमय स्वरूप हमें इन स्म्ृतिथों के पृष्ठों में पढ़ने ओर देखने को 
मिलता है। इसके पश्चात--सीमा का निर्णय, सम्पत्ति का विभाजन, 
दाय के अ्रधिकारी, दाय का अंश, कर-प्रहण (€ मालगुजारी ) की व्यवस्था 
आदि दिवानी तथा माल के कानून इनमें रोचक ढंग से वर्णित हैं । 

प्रायश्चित्त के अध्याय में धार्मिक तथ। सामाजिक कृत्यों के न करने 
से अथवा विपरीत ढंग से करने से उत्पन्न पापों के प्रायश्रित्त का विधान 
पाया जाता है। यद्यपि प्राचीन कार में इसका उपयोग आवश्यक था 
परन्तु आजकल की नई दुनियाँ में इसका समुचित समाचार न होने पर 
भी प्राचीनता की दृष्टि से इसका महत्त्व कुछु कम नहीं है । 

भारतीय समाज की व्यवस्था करना स्मृतिकारों का प्रधान कार्य 
था। समाज के ऊपर ही व्यक्ति निर्भर रहता है। समाज की उन्नति 
होने पर भी व्यक्ति की भी उन्नति होती है। यही कारण है कि प्रत्येक 
प्राणी के अभ्युदुय की कामना करने वाले स्म्ृतिकारों 
ने समाज के नियम तथा अभ्युदय के निमित्त 
अनेक व्यापक तथा उपादेय नियमों का निर्माण 
किया है। भारतीय समाज में जो सुव्यवस्था दीख पड़तो हे स्थिति के 
परिवतन होने पर भी, विभिन्न परिस्थितियों में पड़कर भी भारत ने जो 
अपना वैशिष्ठ्य संसार के इतिहास में बनाये रकक्‍्खा उसका प्रधान कारण 
डसके समाज्ञ की सुव्यवस्था ही है तथा यह सुन्दर व्यवस्था स्छृतियों की 
विशेष देन है । यदि स्घृतिकारों ने समाज का नियमन इतनी दृढ़ भित्तियों 
पर न किया होता तो पता नहीं कि बाहरी प्रबल विदेशियों के श्राक्रमण 
के कारण भारतीय समाज छिन्न-भिन्न हो गया होता । अतः भारतीय 
समाज तथा वेदिक संस्कृति को प्रतिष्ठित तथा व्यवस्थित करने का छाघ- 


स्मृति और 
समाज 
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नीय कार्य इन्हीं स्छतिकारों का है। स्मृतियों में चातुबंण को जो व्यवस्था 
की गईं है वह कितनी सावभोम तथा मनोवैज्ञानिक है इसका विस्तृत 
विवरण यहाँ प्रस्तुत किया जाता है । 

हमारे यहाँ स्म्रतियों में समाज का जो विस्तृत वर्णन मिलता है वह 
इस कथन का भ्रचुर प्रमाण है कि इस देश में समाज- 
शास्त्र की चर्चा सबं-प्रथम आरम्भ हुई थी । इस प्रकार 
अन्य विषयों में अग्रगामी होने के समान ही इस देश 
को समाज-शास्त्र में भी अग्रणी होने का सौभाग्य प्राप्त हे । 

आज कल समाज और व्यक्ति का अस्तित्व प्रथक्‌ माना जाने छंगा 
है। व्यक्ति समाज से अपनी प्रथक्‌ सत्ता समझने लगा है और इस 
प्रकार पाश्चवात्य देशों में व्यक्तिवाद ( [70ए0008|97 ) की चर्चा चल 
पड़ी है जिससे वहाँरात दिन समाज और व्यक्ति में संघर्ष पेदा हो रहा है । 
परन्तु प्राचीन भारत में समाज ओर व्यक्ति को प्रथक्‌ सत्ता नहीं थी | 
व्यक्ति समाज का ही एक अंग माना जाता था तथा समाज से अतिरिक्त 
उसका प्रथक्‌ अस्तित्व ही नहीं था । समाज के ही अनुकूल प्रत्येक व्यक्ति 
चलता था | इसीलिये इस देश में समाज ओर व्यक्ति में कभी संघष नहीं 
उत्पन्न हुआ । भारतीय समाज की सुब्यवस्था तथा संघटन का यही मूल 
कारण था । 

संसार में समस्त समाज क्रिसी न किसी संगठन पर ही अवलम्बित 
है। भारतवष की यह विशेषता रही है कि इसका सामाजिक संगठन 
अत्यन्त दृढ़ आधार पर अवलम्बित रहा है जो श्रनेक 
शताब्दियों का थपेड़ा खाता हुआ ञ्राज भी अपने उपी 
रूप में विद्यमान है। इस पुनीत आर्यावत का सामाजिक 


संगठन वर्णाश्रम धर्म की सुदृढ़ नींव पर स्थित है | हमारे प्राचीन स्मृति- 
श्प 


समाज और 
व्यक्ति 


सामाजिक संगठन 
की मूल भित्ति 
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कारों ने मानवों के मनोविज्ञान को ध्यान में रखते हुए इस मद्दती संस्था 
की स्थापना की हैं। “वर्ण! शब्द संस्कृत के 'बृज्‌ वरणे” धातु से बना हुआ 
है जिसका अर है वह वस्तु जो चुनी जाय । इसका दूसरा अर्थ रंग तथा 
वर्शन करना भी है। अर्थात्‌ वद्द वस्तु जो किसी पुरुष के द्वारा जीविका 
के लिये चुनी जाय ओर जिसके द्वारा उस व्यक्ति का समाज में क्‍या स्थान 
है ? इसका परिचय मिले वही उसका वर्ण है। प्राचीन काल में वर्ण का 
यही वास्तविक अथ था, परन्तु कालान्तर में इस अथ में परिवर्तन हो गया 
और यह जाति का वाचक बन गया । इस प्रकार वर्ण सामाजिक जीवन 
का वह संगठन हे जिसमें प्रत्यक मनुष्य अपनी योग्यता और शक्ति के 
अनुसार अपना उचित स्थान ग्रहण करता है ! 

हमारे देश की यह वर्णु-व्यवस्था मनोवैज्ञानिक सिद्धान्त पर अ्रव्लम्बित 
है । किसी भी समाज का विभाजन प्रायः चार भागों में किया जा सकते 
हैं। मनुष्य का शरीर मानव-समाज का प्रतिनिधि है। जिस प्रकार से 
मनुष्य के शरीर में मास्तष्क, भुजा, जंघा तथा पर ये चार अंग प्रधान हैं 
उसी प्रकार से इस समाजरूपी शरोर में भी इन्हीं चार अड्जी की स्थिति 
होनी स्वाभाविक है । जिस समाज में ये चारों अक्ल विद्यमान नहीं हैं 
डसे हम पूर्ण विकसित समाज नहीं कह सकते हैं । हमारे यहों ब्राह्मण, 
चुन्निय, वेश्य तथा शूद्र इन वर्णों को कल्पना भी इसी आधार १९ द| गई है। 

जैसा कि पहले लिखा जा चुका है हमारी वणु-ब्यवस्था ।नतान्त 
मनोवैज्ञानिक भित्ति पर अवलम्बित है तथा यह मानवों के गुण ओर कर्म 
के अनुसार की गई ह। यदद बढ़ी आश्चर्यजनक तथा मनोरंजक घटना 
प्रतीत द्वोती है कि संसार में तत्तद्देशीय समाज-शार्त्रियों ने समाज का 
जो संगठन किया है वष्ठ भगवान मनु की वर्ण-व्यवस्था से बहुत कुछ 
समानता रखता है । 


धमशास्त्र २७५ 


यूनान देश के सुप्रसिद्ध दाशनिक विद्वान्‌ प्लेटो ने लिखा है कि 
किसी भी समात्र का संगठन मनुष्य की त्रिगुणात्मिका प्रकृति के ही आधार 
पर किया जा सकता है। प्लेटो का कथन है कि मनुष्य 
व 5 का चरिन्न तीन प्रधान वस्तुश्नों से अनुप्राणित होता 
७०७७ है--(१) इच्छा, (२) आवेग ओर (३, ज्ञान । इस्छा 
का केन्द्र जानुओं में है, यह शक्ति का स्रोत है और कामात्मिका होती है। 
आवेग का स्थान हृदय है। ज्ञान को स्थिति मस्तिष्क में है जो सदूसद्‌ 
विवेक का कर्ता है और आत्मा का पथ-प्रदशक हे& । 
ये गुण तथा शक्तियाँ प्रायः सनी मनुष्यों में हुआ करती हैं परन्तु 
किसी में इनकी मात्रा अधिक द्वोती है ओर किसी में कम | संसार में कुछ 
मनुष्य ऐसे हैं जो केवक इच्छाशक्ति के प्रतीक हैं। ये चन्नज्ञ चित्तवाले 
पुरुष सदा पाथिव पदार्थों के संग्रद में लगे रहते हैं तथा इनके हृदय में 
भोग, विल्लास छाभ तथा छोभ की अ्रप्नि जला करती है। ऐसे ही मनुष्य 
व्यापार क्षेत्र में प्रधानता को प्राप्त करते हैँ । परन्तु कुछ ऐसे भी मनुष्य 
हैं जिनके हृदय में उत्साह का श्रोत सदा प्रवाद्वित द्वोता रहता है। जो 
बिजय-श्री की प्राप्ति के लिए अपनी जान हथेली पर लिये सदा तेयार रहते 
हैं तथा फल्न की चिन्ता न करके सदा काय में ही प्रवृत्त होते हैं । 
सदा शक्ति की उपासना करते हैं तथा पार्थिव वस्तुओं के संग्रह को वृणवत्‌ द 
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मानते हैं। घमासान युद्ध के लिये प्रवृत्त होने वाली शत्रुओं को सेनाओं 
से युक्त रणाइ्रण में इन्हें आनन्दातिरेक का अनुभव होता है। ऐसे ही 
मनुष्य संसार की स्थल-सेना तथा जल सेना में रहते हैं और राष्ट्र को 
सुरक्षित रखते हैं। एक तीसरी श्रेणी के भी लोग संसार में होते हैं जिनको 
ज्ञान और ध्यान में ही अधिक आनन्द मिलता है। इन्हें न तो धन-धान्य 
की इच्छा होती है और न विज्य की आकांक्षा । इनका एकमात्र ध्येय 
ज्ञानोपाजन होता है । ये विपणिपथ और समरक्षेत्र से दूर हटकर ज्ञान 
की उपासना में लीन रहते हैं। इनके जीवन का लक्ष्य सत्य की सख्ोज 
है, शक्ति की प्राप्ति नहीं । ये ज्ञान-पथ के पथिक ही समाज को डचिल 


मार्ग पर ले चलते हैं' । 
गत पृष्ठों में प्लेटो की जिस सामाजिक व्यवस्था का वणन किया गया 
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हू उसको ध्यानपूवक मीमांसा करने पर स्पष्ट पता चलता है कि प्लेटो 
की व्यवस्था मनु की व्यवस्था के ठीक अ्रनुरूप है। प्लेटो ने जिन लोगों 
को इच्छा-प्रधान कहा है, वे हमारे यहाँ वेश्यवर्ण में अन्तभुंक्त द्वो सकते 
हैं। जिनको वह आवेग या साहसप्रधान व्यक्ति बतलाता है वे ही जत्रिय 
वर्ण के लोग हैं जो आज भी अपनी युद्ध-कुशलता ओर अल्लोकिक साइस 
के लिए प्रसिद्ध हैं। प्लेटो ने अन्तिम श्रेणी के लोगों को ज्ञान-प्रवृत्ति- 
प्रधान माना है । यही मनु-प्रतिपादित ब्राह्मण वर्ण है जिसके जीवन का 
ध्येय ही पठन, पाठउन और समाज का पथ-प्रद्शंन करना है । इस प्रकार 
हम देखते हैं कि मनु तथा प्लेटो की सामाजिक व्यवस्था में एक अद्भुत 
समानता है । प्लेटो ने यद्यपि झूद्र वर्ण का उल्लेख नहीं किया है तो भी 
ग्रीक इतिहास के मनन से यह बात स्पष्ट प्रतीत होती है कि वहाँ झूद्ध 
चरण की भी सत्ता थी जिनको वहाँ 'फ्लीबीयन” के नाम से पुकारा जाता था। 

यह»बड़े आश्रय की बात है कि पारसी-च्म में सामाजिक व्यत्रस्था का 
जो विभाजन क्रिया गया है वह भो भारतीय वर्ण-व्यवस्था के ही समान 
है। पारसी-समाज चार भागों में विभक्त ह---(१) ऐयमना, (२) वेरेजिन 
(३) खेतुश और (४) गोवारत्र । भाषाशासत्र की दृष्टि से इन शब्दों को 
व्युत्पक्ति पर ध्यान देकर देखा जाय तो यह स्पष्ट द्वी ज्ञान पड़ेगा कि ये शब्द 
संस्कृत शब्दों से बहुत कुछ समानता रखते हैं। ऐयंमना संस्कृत के 
अरयंमन्‌ (अयंमा) शब्द से सम्बन्ध रखता है जिसका अथ खूथ और मित्र 
है । पारसी का वेरेजिन शब्द वीयंमान्‌ शब्द से--जिसका श्रथ शक्तिशाली 
( क्षत्रिय ) है -, खेतुश शब्द क्षेत्री से सम्बद्ध है जिसका तात्पय खेत 
का मालिक या उसे जोतने वाला है । इसी प्रकार गोवार्त्र शब्द की 
ब्युस्पत्ति गोवेशी शब्द से जान पढ़ती है जिसका भाव गायों के बीच में 
रहने वाला है । 


२७८ आयंसंस्कृति के मुलाधार 


इस्लाम धर्म में भी हमारे चारों वर्णा के समान भावसूचक चार शब्द 
मिलते हैं--“१) आलिम, (२) आमिन या अमीर, (३) ताजिर ओर 
(४) मजदूर । ये ही नाम कुरान में शिज्न रूप में मिलते हैं। आलिम का 
अथ ज्ञानी या पणिडत है, अमीर का अर्थ (अम्र धातु) शासक है, ताहिर 
संभवतः वेश्य और मजदूर झूद्ध है । 

इन उपयरक्त वर्णनों से पता चलता है कि ग्रीक, जरथुस्त तथा इस्लाम 
इन प्राचीन धर्मों में भी सामाजिक व्यवस्था का आधार वही था जो हमारे 
यहाँ वर्णं-व्यवस्था के नाम से प्रसिद्ध है। परन्तु यह दश्शा प्राचीन काल 
में ही नहीं थी. ग्राजकलछ भी पश्चिमी तथा पूर्वी देशों में सामाजिक व्यवस्था 
का आधार यही है । ब्रिटेन में सामाजिक विभाजन तीन श्रेणियों में किया 
गया है--(१) कुर्जी, (२) नोविलिटी, (३) कामन्स, जिनमें चौथा (४) 
प्रोलेटेरियट भी जोड़ा जा सकता है। भारत और ब्रिटेन के श्रेणी-विभाग 
में अन्तर केवल इतना ही है कि वहाँ इसे क्लास कहते हैं परन्तु भारत में 
इसे कास्ट ( वर्ण या जाति ) के नाम से पुकारते हैं । आधुनिक सोवियट 
रूस की सामाजिक व्यवस्था इन्हीं वर्णों के ऊपर अवलम्बित है परन्तु 
उसमें 'क्र्जी) का स्थान नहीं है। चीन तथा जापान देश में भी भिन्न- 
भिन्न नामों से यही चातुर्वंणं की व्यवस्था प्रचलित है । 

अब प्रश्न यह है कि इन वर्णों का विभाग किस प्रकार हो । मनु ने 
इसका विभाग गुण ओर कम के अनुसार किया है । 

आज-कल के मननशील समाज-शाख्री भी इसको तथ्य मानने लगे हैं 
कि किसी भी समाज का संगठन उस समाज के व्यक्तियों के गुण ओर कम 
के ही अनुसार किया जा सकता है क्‍योंकि यही वैज्ञानिक पद्धति है। गत 

शताब्दी के सुप्रसद्ध समाज-शार्त्री स्पेनन्‍्सर ने अ्रपन ग्रन्थ 'प्रिन्सिपुल्स 
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धमंशात््र २७९ 


आफ सोशलार्जी” में छिखा है कि समाज में आदश पुरुष वही हो सकता 
है जिसकी ब्यक्तिगत आवश्यकतायं सामाजिक आवश्यकताओं के साथ 
मिलती हों या एक हों। ऐसा व्यक्ति अश्रपने व्यक्तिगत स्वथात्र के अनुसार 
स्वतः कार्य में प्रवृत्त होता हुआ सामाजिक अंग के कार्यों का सम्पादन 
करता है। स्पेन्सर का कथन है कि सामाजिक संगठन का स्वरूप व्यक्तियों 
के स्वभाव के अनुसार ही निश्चित किया जाता है तथा जैसे जैसे उनके 
स्वभाव में उन्नति होती जाता है वैसे ही वेसे समाज का स्वरूप भी सुध- 
रता जाता हे& । हब स्पेन्सर की यद्द व्यवस्था गीता के “चातुर्बण्य मया 
रूष्टं गुणकमंविभागशः के अनुरूप है। अतएव यह निश्चित सिद्धान्त है 
कि किसी समाज का श्रेणी-विभाग गुण ओर कर्म या स्पेन्सर के शब्दों में 
मानव स्वभाव के श्रभुसारही क्रिया जा सकता है क्योंकि यही मनोवैज्ञा 
निक माग है। 

वर्ण के बाद आश्रम-घम्म प्रतिपालन---हमारी सामाजिक व्यवस्था का 
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२८० आयेसंस्कृति के मूलाधार 


प्रधान अद्ज है | हमारे ऋषियों ने मनुष्य जीवन को चार विभागों में बाँटा 
है---(१) बह्यचयं, (२) गृहस्थ, (३) वानप्रस्थ तथा (४) संन्यास । 
ब्रह्मचर्याश्रम में मनुष्य अपना समय श्रवण / अध्ययन ), मनन तथा 
निदिध्यासन के द्वारा व्यतीत करता हे। यह समय मनुष्य को अपने भावी 
जीवन के लिए तेयारी करने का है। तत्पश्चात्‌ ग्रृहस्थाश्रम में आकर 
मनुष्य गाहंस्थ-घर्म का पालन करता हुआ प्रजा की उत्पत्ति कर समाज की 
उन्नति में, उसकी स्थिति तथा संचालन में श्रपना योग प्रदान करता है | 
छान्‍दोग्य उपनिषद्‌ में लिखा हे--प्रजातन्तुं मा व्यवच्छेत्सी:---अर्थात्‌ 
गृहस्थ को चाहिये कि सन्‍्तान सूत्र का डच्छेद न होने दे । इसीलिये 
कालिदास ने रघुबशी राजाओं के वर्णन के ब्याज से आदर्श ग्रृहस्थ के लिये 
प्रजोस्पत्ति धर्म बतलाया है--प्रजाये ग्रहमेघिनाम्‌ । मनु ने लिखा है कि 
गृहस्थाश्रम चारों आश्रमों का श्राधार है क्‍योंकि इसी के द्वारा सबका 
भरण-पोषण होता हे& । 
यस्मात्‌ त्रयोडन्याभ्रमिणो, ज्ञानेनन्नेन चान्वहम्‌ | 
गहस्थेनेव धार्यन्ते, तस्माज्ज्येष्ठाअमो ग्रही ॥ 

गृहस्थाश्रम के पश्चात्‌ मनुष्य वानप्रस्थाश्रम में प्रवेश करता है | यह 
समय किसी एकान्त स्थान में रहकर, कुट्ठम्ब की चिन्ता से मुक्त होकर, 
किसी सामाजिक काय में लगाया जाता था। गृहस्थाश्रम में जो आसक्ति 
गृह या कुटम्ब के प्रति द्वोती थी वह्दी इस आश्रम में समाज तथा देश के 
प्रति होती थी। प्राचीनकाल में अनेक वानश्रस्थी ऋषियों-मुनियों का वर्णन 
मिलता है जिनका एकमान्र ध्येय समाज तथा देश की सेवा करना ही 
था। बड़े दुःख के साथ लिखना पड़ता है कि आज इस देश में बान- 
प्रस्थाश्रम का लोप होता चला जा रहा है। इसीलिये आज हमें समाज-सेवक 


जज अभओ अिननननजनननननाननन 
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धर्मशात्नर र्८्श् 


नहीं मिल रहे हैं। क्‍या ही अच्छा हो यदि भारत के लाखों संन्‍्यासी 
अपना वस्त्र रगाने के पहले चानप्रस्थाश्रम में रहकर समाज-सेवा में अपने 
मन को भी रज्ञित कर लें। चौथा आश्रम संन्यासाश्रम है जिसमें संसार 
से नाता तोड़ परमत्रह्म से संबंध जोड़ना ही ध्येय बतलाया गया है। 
आश्रम-धर्म की यह व्यवस्था न्यूनाधिक रूप में अन्य देशों में भी वतंमान है। 

यही इस देश के वर्णाश्रम-धर्म का सच्चा स्वरूप है जिसपर हिन्दू- 
समाज का महान्‌ तथा सुदृढ़ प्रासाद खड़ा किया गया है । श्राज विकराल 
काल के गाल में पड़कर अनेक प्राचीन समाज नष्ट 
हो गये हैं, वे अतीत के गाथा बन गये हैं परन्तु 
'कुछ बात है कि हस्ती मिटती नहीं हमारी? । हमारे 
संगठन में कुछ ऐसा रद्दस्य है जिससे हमारी सत्ता भी वेसी ही बनी हुईं 
है । प्राचीन काल में ग्रीक एवं रोमन समात्र सुदृढ़ भित्ति पर अवलम्बित 
था । परन्तु इतिहास के विद्वानों से यह बात छिपी नहीं हे कि जब रोमन 
छोगों ने ग्रीक-लोगों पर आक्रमण किया तब उन्होंने उनके समाज को 
नितान्त विघटित कर दिया था । इसी प्रकार से हूणों ने रोमन साम्राज्य 
पर आक्रमण कर उस देश की सामाजिक संगठन को ढीला ही नहीं जजे- 
रित बना दिया था । ञ्राज चीन और जापान की सामाजिक व्यवस्था वेसी 
नहीं है जैसी प्राचीन काल में थी । परन्तु भारतीय समाज की ही यहद्द 
विशेषता है कि वह प्रबल शत्रुओं के अनेक भयंकर आक्रमणों को सहृता 
हुआ, शताब्दियों से भयावह कलिकाल का थपेड़ा खाता हुआ, आज भी 
अपने पूर्व रूप में वतंमान है। भारतीय सभ्यता तथा संस्कृति की रक्षा 
'का बहुत कुछ श्रेय इस समाज को प्राप्त है । 

दूसरी विशेषता इस वर्णाश्रम-धर्ं की यह है कि यह सबको अपने अपने 
कर्म में लगे रहने की शिक्षा देता है। भगवान ने गीता में स्पष्ट ही कहद्दा है कि:- 


वर्णाश्र म-धर्म को 
महत्ता 


र्पर आयेसंस्कृति के मुलाधार 


“से सवे कर्मस्यभिरतः संसिद्धि लभते नर” | 
“ह्वभाव-नियतं कर्म कुव॑न्नाप्तोति क्रिल्विषम? | 


अर्थात्‌ अपने अपने कतेव्य में लगे रहने पर ही मनुष्य सिद्धि को प्राप्त 
करता है। स्वभाव से नियत जिस मनुष्य का जो कर्म है उसी को करने 
पर उसे जीवन में सफलता मिल सकती है। वाणिज्य-कर्म में निरत व्यक्ति 
यदि रणाड़्ण में तलवार लेकर खड़े हों, तो क्या उन्हें सफलता मिल 
सकती है ? कदापि नहीं । ड्टो ने भी अपने रिपढ्लिक नामक ग्रन्थ में 
लिखा है, यदि कोई व्यापारी अपने धन, शक्ति या अनुयायियों के बल पर 
वीरों की श्रेणी में प्रवेश करना चाहे, अथवा कोई सेनि# राज-शासन-विधा- 
यक की श्रेणी में घुसना चाहे अथवा एक ही पुरुष शासक, सैनिक तथा 
व्यापारी सब बनना चाहे तो में समझता हूँ कि समस्त राष्ट्र का नाश हो 
जायेगा | अतः सम्यक्‌ शासन के लिए यह आवश्यक है कि प्रत्येक मनुष्य 
पना ही कर्म करे और वह दूपमरों के कार्यों में हस्तक्षेप न करे? । आज- 
कल के 'स्पेशलाइजेशन' के युग में तो यह सिद्धान्त ओर भी सम्तुचित है। 
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भर्मशास्र का काल विभाग २८३ 


अधथुना संसार में साम्यवाद की धूम मची हुई है, सभी लोग समानता 
की आवाज़ अपनी एड़ी उठा उठाकर लगा रहे हैं। परन्तु साम्यवाद का 
बीज हमारे समाज में भी पाया जाता है । व्यास ने स्पष्ट ही किया है- 
यात्रत्‌ श्रियेत जठरं तावत्‌ खत्वं हि. देहिनाम 
अधिक॑ येइमिमन्येत, स स्तनों दण्डम्ंति । 
> भागवत ७।| १४। ८ 
अर्थात्‌. मनुष्य को जितनी आवश्यकता है, उतना ही उसका अपना 
धन है । जो अधिक की इच्छा करता है वह चोर है श्रोर दण्ड का भागी 
है। अतः यह मेरी दृढ़ धारणा है कि यदि किसी समाज का मनोवैज्ञा- 
निक संगठन हो सकता है तो वह वर्णाश्रम धर्म की भित्ति पर ही 
हो सकता है। तभी समाज में तथा देश में शान्ति स्थापित हो सकती 
है। आज-कल राजनीतिक जगत्‌ में जो श्रशान्ति दिखाई पड़ती है वह 
इसी वर्णाव्यव्यय का परिणाम है तथा सामाजिक जगत्‌ में जो डथल-पुथल 
विद्यमान है उसका मूल कारण आश्रमधर्म का न पालन करना ही है । 


धरमंश' ख्र का काल-विभाग 


धर्मशाखका वाइमय मात्रा तथा महत्त्वमें अपनी समता नहीं रखता । 
यह एक विशाल वृक्ष के समान है जिसकी जड़ें कल्पसूत्रों से भी प्राचीन 
वैदिक संहिताओं में छिपी हुई हैं ओर जिसकी शाखाय स्छति तथा निबन्धों' 
के रूप में भारतवर्षके प्रत्येक प्रान्तमें फेली हुईं हैं। धर्मशाखका इतिहास- 
तीन कालों में विभक्त किया जा सकता है-- 

(१ ) सूत्रकाल ( ईं० पू० ६०० से---१०० ई० ) 

( २ ) स्मतिकाल ( २०० ई०--८०० ई० तक ) 

( ३ ) निबन्धकाल ( ८०० ई०--१७०० ई० तक ) 


श्षड आर्य॑संस्कृति के मुलाघार 


पहल्ने काल में धमंसूत्रों की रचना हुई । स्म्तियों में सबसे महत्वपूर्ण 
मनुस्म्ति का भी निर्माण इसी काल के अन्तगंत हुआ । इस कालमें मनु- 
स्मृति को छोड़कर प्रन्य ग्रन्थों की रचना सूत्ररूप में की गई है | इसी लिये 
इसकाल का नाम सूत्रकाल रक्‍्खा गया है। दूसरे कालमें पद्यबद्ध स्म्ृति- 
यों की रचना को गईं । यह काल धर्ंशाखत्रके इतिहासमें अत्यन्त रचना- 
स्मक काल है ॥ भारतीय समाज तथा व्यवहारकोी व्यवस्थित करने वालो 
स्मृतियों का यही रचना-काल है । यह काल प्रधानतया प्रथम शताबद्ी 
से लेकर ७०० वर्षों तक रहा। वतीयकाल में पद्मबद्ध स्पूतियों की 
गद्यात्मक व्याख्यायं लिखी गईं । इस के साथही स्मृतियों के किसी एक 
विशिष्ट विषय--जैसे विवाह, दायभाग, व्यवहार ( कानून ) आदि---को 
लेकर विस्तृत ग्रन्थ लिखे गये जिसमें किसी विशिष्टमत का प्रतिपादन पुराण, 
घमंसूत्र तथा स्मतियों के आधार पर किया गया । ऐसे ग्रन्थों को 'निबन्ध' 
कहते हैं । ये निबन्ध स्वतन्त्र ग्रन्थ हैं, किसी स्मृति की टीका नहीं हैं । 
हन निबन्धों की विशालता तथा व्यापकता को देखकर उनके रचयिताश्रों 
के पाण्डित्य पर हमें चकित हो जाना पड़ता हैं। इसकाल में जो व्याख्या 
प्रन्थ लिखे गये वे भी बड़े महत्त्वपूर्ण तथा पारिडत्य-मण्डित हैं । माधवा- 
चाय ने पराशर स्मृति के केवल एक 'छोक ( क्षत्रियो हि ) की व्याख्या 
सेकड़ों पष्ठों में कीहे । मुझ श्छोकर्मे संकेतित व्यवहार का विस्तार तथा 
विवरण आचार्य माधव ने उपलब्ध समस्त स्थछतियों का उद्धरण देते हुए 
प्रस्तुत किया है। इस प्रकार यह एकश्लोकी व्याख्या स्वतन्त्र पुस्तक है । 


धमंखत्र 
( क ) धमंशाख्रके इतिद्दास में सर्वप्रथम स्थान धर्मंसूत्रों का है । 
इन धमसूत्रों में उस प्राचीन काल के समाज का वर्णन पाया जाता है 


धमसूत्र २८४. 


जिसका आभास हमें वेदों की संहिताओं में मिलता है। ये धमंसूत्र 
स्मृतियों से दो विषयों में प्रथकू किये जा सकते हैं (१) शेल्ली तथा (२) 
वर्ण्यं विषय । धमंसूत्रों में--जैसा कि इनके नाम से ही ज्ञात होता है--- 
सूत्र शेलीका व्यवहार किया गया है। वे अधिकतर गद्य में द्दी लिखे गये: 
हैं, परन्तु कहीं-कहीं गद्य तथा पद्म का मिश्रण भी पाया जाता है । इसके 
विपरीत, स्म्ृतियों में सवंत्र छुन्दोंबद्ध पद्मों का ही प्रयोग किया गया है । 
भाषा की दृष्टि से ये धमंसूत्र आष प्रयोगों से भरे पड़े हैं। इनकी भाषा 
अति प्राचीन है तथा संक्षिप्त है। रमस्तियों की भाषा पाणिनि के नियमों, 
का सवंधा अनुकरण करती है। वरण्य विषय की दृष्टि से विचार करने' 
पर यह्द स्पष्ट ही प्रतीत होता है कि इन धमंसूत्रों में विषयों का क्रमा- 
नुसार वर्णन नहीं हे। इसके विपरीत, समस्त स्मतियों में विषयों का वर्णन' 
आ्राचार, व्यवहार तथा प्रायश्रित्त के अन्तर्गत विशिष्ट क्रम से किया गया है। 
(2) गौतम धर्मसूत्र--उपलब्ध धर्मंसूत्रों में यह सबसे प्राचीन 
माना जाता है। सामवेद की राणायनीय शाखा के नव विभागों के 
अन्तर्गत गौतम अन्यतम है | इसीलिये इस धमंसूत्र का सम्बन्ध सामवेद' 
के साथ अत्यन्त घनिष्ठ है । गौतम की भाषा आपस्तम्ब की अपेक्षा अधिक 
पाणिनीय है। प्राचीन धर्माचार्यों में इन्हों ने मनुका नामोह्लेख किया है! 
वसिष्ठ धमंसूत्र का २२ वा अध्याय गौतस के १९ वें अध्यायका अक्षरशः 
उद्धरण है। याज्ञवल्क्य, कुमारिलभटद्ट, शंकराचाये तथा मेधातिथि ने 
गौतम का निर्देश अपने ग्रन्थों में किया है। हरदत्त ने तथा आचाय. 
मस्करी ने इसपर टीकायें लिखी हैं । इन धर्मसूत्र का रचनाकाल ई० पू७ 
६०० से ईं० पू० ४०० के भीतर है। इस धमंसूत्र में २८ अध्याय हैं 
जिनमें चारों आश्रम विवाह, आचार, स्नातक, राजधम, दण्डविधान, 
साक्षी के नियम, श्राद्ध, उपाकमं, ख्रीधर्म तथा नियोग विधि, पापनाशक 


२८६ आयेसंस्कृति के मूलाघार 


जप, तप का विधान तथा प्रायश्रितों के नाना प्रकारों का वर्णन क्रमशः 
किया गया है। 

(२ ) बौधायन धर्मधृत्र--बीधायन कृष्ण यजुर्वेद के आचाये थे। 
बोधायन गुह्सूत्र से पता चलता है कि बोधायन धमंसूत्र की रचना उसके 
पहले हो चुकी थी। इनकी भाषा पाणिनि के नियमों का अनेक स्थलों पर 
उल्लंघन करती है । इस धर्मंसूत्र का सम्यन्ध दक्षिण भारत से है। इसका 
रचनाकाल ई० पू० ५०० से ई० पू० २०० तक है। इस गअन्ध में चार 
अध्याय हैं जिन्हें 'प्रश्ष! कहा जाता है। पहले प्रश्न में घर्मं का मूल, ब्रह्मचय, 
स्नातक के धर्म, शरीर तथा मानस शोच, चातुबं्ण तथा अवान्तर जातियाँ, 
राजघर्म तथा विवाह के आठ भेद हैं। दूसरे अध्याय में प्रायःथ्वित्त, दाय- 
भाग, गृहस्थ के धमं, सन्ध्या, मंत्र महायज्ञ, श्राद्ध तथा संन्यास का वर्णन 
हैं । तीसरे श्रध्याय में वानप्रस्थ के नियम तथा वेदों के अब्यवन प्रकार 
का वर्णन है । चौथे अध्याय में प्रायश्वित्त का विशेष वणन तथा जप, तप 
तथा होम का उपादेय विचरण प्रस्तुत किया गया है। 

( ३ ) आपस्तम्प पर्मयृत्र-- यह ग्रन्थ आपस्तम्ब कछयसूत्र का एक 
अंश है। कृष्ण यजुर्वंद से संबद्ध आपस्तम्ब का कल्पसूत्र तीस ( ३० ) 
अध्यायों ( प्रश्नों , में विभक्त है जिनमें २८ ओर २९ ने अध्याय में यह 
धमंसूत्र निबद्ध है । आपस्तम्ब तैत्तिरीय शाखा मै सझदू फ + ४ । इनकी 
भाषा बड़ी प्राचीन है जिनमें अपाणनीय प्रयोगों की सक्ता अन्य उपलब्ध 
ध्मसूत्रों की श्रपेज्ञा कहीं अधिक हैं । अप्रयुक्त शब्दों की यहाँ अधिकता 
है। गौतम तथा आपध्तम्त्र का परस्पर सम्बन्ध बड़ा ही घनिष्ठ है। 
मीमांसा के भाष्यकार शवर तथा कुमारिल तथा स्मृति भाष्यकार विश्वरूप 
तथा मेघातिथि ने इनका निर्देश किया है । ये प्राचीनकाल से धमंशास््र 
के विवय में प्रमाण माने जाते हैं ! इनके देश-काल का ठीक-दीक परिचय 


स्मृति र्ध्७ 


नहीं मिलता। थे गोतम तथा बोधायन से अर्वार्चीन तथा मीमांसाकार 
जैमिनि से प्राचीन हैं । इसलिये इनका समय ई० पू० ६०० से 
३०० ट० पू० हे | 

( 2 ) वासष्ठ धमसूत्र--धर्मशाख्र में वसिष्ठ का अपना एक विशिष्ट 
स्थान है । इनके मतों में प्राचानता श्रधिक हैं| दत्तक, नियोग, पुनर्विवाह 
के विषय में इनके मत अन्य स्मृतिकारों से विभिन्न हैं। इनके ग्रन्थ में 
३० ध्रध्याय है जिनमें धर्म, वर्ण, संस्कार, सत्रीधमं, ब्रह्मचारी के धर्म, 
गृहस्थ, वानप्रस्थ तथा संन्‍्यासी के नियम, दत्तकविधान तथा प्रायश्रित्त 
आदि विषयों का क्रमशः वणन है। इस ग्रन्थ की रचना ई०पू० ६००- 
१०० ई० पू० तक है। इसके अतिरिक्त विष्णु, हारीत, तथा वेखानस, 
शंख लिखित के धर्मसूतन्र उपलब्ध द्वोते हैं । अन्नि, उसनस्‌ , कण्व ओर काण्व 
कश्यप तथा काश्यप, गाग्य, च्यवन, जातुकण्य, देवछ, पेठीनसि, बुध, 
बृहस्पति, भरद्वाज »र भारद्वाज, शातातप, तथा सुमन्तु--इन श्राचार्यों के 
द्वारा धमंसूत्रों की रचना की गई थी। इनमें कुछ के ग्रन्थ उपलब्ध द्वोते 
हैं तथा दूसरों के उद्धरण तथा निर्देश श्रवान्तर स्मृति ग्रन्थों में मिलते हैं । 


स्म्ति 


स्ट्ृतियों का साहित्य बढ़ा विशाल तथा विस्तृत है। यहाँ पर केवल 
प्रधान-प्रधान स्छृतियों का ही वर्णन करना आवश्यक समझा ज्ञाता है । 
इन स्म्ृतियों में मनुस्मति तथा याज्ञवल्क्य स्मृति विषय 
की दृष्टि तथा व्याख्या की सम्पत्ति के कारण नितान्‍्त 
महत्त्वपूर्ण है । अन्य स्मृतियों के भी भाष्य उपलब्ध होते हैं परन्तु इन 
दोनों स्थ्॒ुतियों के ऊपर जो व्याख्याय तथा अ्रवान्तर व्याख्यायं निमित को 
गहँ वे धर्ंशासत्र के इतिहास में भ्रत्यगत उपयोगी तथा महर्वशालिनी हैं । 


स्मृति 
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इसी लिये इन्हीं दोनों स्मृतियों का विवरण सर्वप्रथम प्रस्तुत किया जञा 
रहा है। तदनन्तर प्रान्तविभाग से स्छतियों के निबन्धों के रचयिताओं 
का वर्णन प्रस्तुत किया जायेगा । 

( ? ) मनुस्म॒ति--रुछतिकारों में मनु का स्थान सर्वोत्तम है। वेदों 
में मनु मानव जाति के पिता के रूप में स्मरण किये गये हैं। शतपथ: 
ब्राह्मण में मनु के द्वारा जलप्लावन के अनन्तर सृष्टि-विधान का वर्णन 
मिलता है। स्छतिकर्तता के रूप में मनु की कीति प्राचीनकाल से चली' 
आ रही है | कहावत प्रसिद्ध है कि मनु ने जो कहा है वह औषध का भी' 
ओषध है:--यद्‌ मनुरवदत तद्भेषजं भेषज्ञताया: । मनुस्झृति में १२ अध्याय 
हैं तथा २६९४ छछोक हैं। इसकी शेली बड़ी ही रोचक तथा प्रभावोत्पादक 
है। स्मतियों के समग्र विषय बड़े ही क्रम तथा विस्तार से इस ग्रन्थ में 
वर्णित हैं । प्रथम अध्याय में सृष्टि-विषयक अनेक ज्ञातव्य बातों का वर्णन 
है तथा मनु की श्राज्ञा से भ्गु ऋषि का घर्मकथन है। दूसरे श्रध्याय में 
धर्म का लक्षण तथा उसके निदान तथा ब्रह्मचारी के नियमों का विशेष 
वर्णन है। तीसरे, चौथे तथा पाँचवें अध्याय में वित्राह, उसके प्रकार, 
ग्रृहस्थ के धरम, श्राद्ध- स्नातक, विहित तथा निषिद्ध भोजन आदि गृहस्थ 
धर्मोचित विषयों का साह्भोपाड़' विवेचन है। छुठवें अध्याय में परिद्याजक तथा 
संन्यासी के नियमों का वर्णन है । सप्तम अध्याय में राजघमम, आठवें तथा 
नवें में कानून का बड़े विस्तार के साथ विवरण प्रस्तुत किया गया है । दसवें 
में वणसंकर, म्लेच्छ, काम्बोज श्रादि जातियों के आचार का वर्णन है । 
एगारहवें में प्रायश्रित्त तथा अन्तिम अध्याय में मोत्त और उसके साधनों 
का विवेचन है | मनुस्मति तथा महाभारत का सम्बन्ध बड़ा ही घनिष्ठ 
है। वर्तमान मनुस्टति की रचना शुद्गवंशी राजाश्ं के काल में हुई अर्थात्‌ 
विक्रमपूव द्वितीय शताब्दी से लेकर २०० शताब्दी विक्रमी केभीतर हुईं ! 


मनुस्मृति श्८९ 


(९ ) मेघातिधि--मनु के दीकाकारों में मेधातिथि ही सबसे प्राचीन 
तथा महस्वपूर्ण है। मेधातिथि का यह ग्रन्थ टीका नहीं, भाष्य है | ये 
उत्तरी भारत के तथा संभवत: काश्मीर के रहने वाले थे। पीछे के निबन्ध- 
कारों ने मेधातिथि के प्रामाण्य को स्बथा स्वीकार 
किया है। इन्होंने स्वयं प्राचीन टोकाकार अखद्दाय, 
भतृयज्ञ, किशुस्वामी, आदि का उल्लेख अपने भाष्य में किया है । 
मेघातिथि पूवमीमांसा के प्रकाण्ड ज्ञाता थे । स्मथति के विषय में इनके 
विचार अनेक दृष्टि से स्वतन्त्र तथा महत्त्वपूर्ण हैं। इन्होंने 'स्खति विवेक! 
नामक एक स्वतन्त्र ग्रन्थ लिखा था जिसके 'छोकों का उद्धरण इन्होंने अपने 
मनुभाष्य में किया है । इनका समय झर० ई० से ९०० ई० तक है । 

(२) योविन्दराज--इन्‍्होंने मनुस्खति के ऊपर व्याख्या लिखी है । 
ये माधवभद्ट के पुत्र तथा नारायणभद्ट के पोन्न थे । इन्होंने गंगातीर पर 
अपने निवासी होने का उद्लेख किया है। कुछ लोग काशी के राजा 
गोविन्द्चन्द्र के साथ इनकी एकता मानते हैं परन्तु यह ठीक नहीं दे 
क्योंकि ये जझत्रिय नहीं बल्कि ब्राह्मण थे। इन्होंने स्मतिमज्षरी नामक एक 
स्वतन्त्र ग्रन्थ लिखा था जिसका उल्लेख जीमूतवाहन ने तथा हेमाद्।ि ने 
किया है । इसलिये इनका समय ११वीं शताब्दी का उत्तराध है । 

(२) कुल्लूकभट्ट--मचु के टीकाकारों में सबसे लोकप्रिय दीकाकार 
यहीं है । इनकी टीका का नाम मन्वर्थमुक्तावली हे । यह दीका उतनी 
मोलिक नहीं जितना मौलिक कुल्लूकभट्ट इसे बतलाते हैं। इन्होंने मेघातिथि 
तथा गोविन्द्राज के मतों का समावेश बिना नाम निदेश किये अपनी 
टीका में किया है। ये वारेन्द्र श्रेणी के बद्ाली ब्राह्मण थे। यदह् टीका! 
काशी में क्षिखी गई थी ओर संभवतः १३ वीं शताब्दी के मध्यभाग में 


इसकी रचना हुई थी। इन टीकाकारों के श्रतिरिक्त नारायण सबंध 
५१६ 


टीकाकार 
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( ११००---१३०० ई० ) की मन्वर्थ-विवृति, राघवानन्द (१४०० ई०) 
की मन्वर्थ चन्द्रिका, मणिराम दीजछ्षित की सुखबोधिनी तथा रामचन्द्र को 
मनुटोका-मनुस्ठ॒ति की प्रसिद्ध व्याख्यायें हैं । 

धमंशासत्र में मनु का स्थान सर्वोच्च तथा सवच्यापक है। भारत में 
ही नहीं प्रत्युत भारत के बाहर भी काम्बोज़ (कम्बोडिया), जावा, सुमात्रा 
आदि भारतीय उपनिवेशों में समाज की व्यवस्था मनु के नियमानुसार ही 
दोती हे। मनु के सिद्धान्त दाशनिक भित्ति पर स्थिर हैं। चातुवंश्य की 
जो विशेषता मनु ने जो प्रतिपादित की है वद्द वेज्ञानिक आधार पर 
इढ़ीभूत है;। ग्रीक दाशनिक प्लेटो ने भी अ्रपने आदर्श समाज्ञ की कल्पना 
इसी मनु की चातुदंण व्यवस्था के अनुरूप की है। मनुस्मृति केवल 
भारत के लिए ही लाभकारी नहीं है, प्रत्युत मानव-समाज का हित करने 


वाला ग्न्‍न्थ है । 
याज़वल्क्य स्मृति--मनुस्म्ति के अनन्तर स्मृति ग्रन्थों में याज्षवल्कय 


स्टृति की ही मान्यता है। याज्ञवल्क्य ऋषि वैदिक ऋषियों में अपनी 
उदात्त तत्त्तज्ञता के कारण नितान्त विश्व॒त हैं । बृद्ददारण्यक उपनिषद्‌ में 
याज्ञवल्क्य एक नितान्त मौलिक तत््ववेत्ता के रूप में चित्रित किये गये हैं । 
याज्ञवल्क्य स्थूति का प्रभाव अवान्तर स्थतियों पर ही नहीं पड़ा है, भ्रत्युत 
अग्निपुराण तथा गरुण पुराण के धर्म सम्बन्धी अंश याज्ञवद्श्य रसति से 
ही मुख्यतः ग्रहण किये गये हैं। गरुण पुराण ने आचार तथा प्रायश्रित के 
वर्णन में याज्ञवल्य को ही अपना मूल खोत स्वीकार किया है। याज्ञवव्क्य 
स्टटति तीन अध्यायों में विभक्त है (५) आचाराध्याय (२) व्यवहाराध्याय 
(३) प्रायश्रित्ताध्याय । इनके नाम के अनुरूप ही विषयों का वर्णन किया 
गया है। मनु और याज्षत्रल्क्य के तुलनात्मक अध्ययन से हम इस निष्कर्ष 
पर पहुँचते हैं कि मनु की श्रपेज्ञा याज्वस्क्य के सिद्धान्त बहुत अधिक 
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विकसित हैं । मनु ब्राह्मण को झ्ूद्र की कन्या से विवाह करने का आदेश 
देते हैं लेकिन याज्ञवल्क्य ने इसका स्पष्ट निषेध किया है। पुत्रद्दीन, 
विधवा स्त्री को अपने पति के धन का अधिकार है या नहीं? इस विषय में 
मनु नितान्त मौन हैं, परन्तु याज्ञवल्क््य ने उस विधवा को उत्तराधिकारियों 
में मुख्य स्थान दिया है। मनु ने थूत की स्पष्ट निन्‍दा की है परन्तु याज्ष- 
वल्क्‍्य इसे राजा की आय का साधन मानते हैं। इससे स्पष्ट है कि मज्ु- 
स्मृति को श्रपेत्षा याज्ञवल्क्यस्मृति अर्वांचीन है । इसका रचनाकाल १००- 
३०० ई० है। इस स्मृति के अनेक टीकाकार हुये जिनमें से कुछ प्रधान 
टीकाकारों का विचरण प्रस्तुत किया जाता हैः-- 

(/) विशधरूप--इनकी टीका का नाम बाकक्रीड़ा हे जो अनन्त शयन 
( ट्रावनकोर ) ग्रन्थावक्षी में प्रकाशित हुई है । मिताक्चरा ने अपने आरंभ 
के ही श्लोक में इसका उल्लेख किया है। यह टीका प्राचीन होने के या 
याज्ञवल्क्य के सिद्धान्तों को जानने के लिये बढ़ी द्वी महत्त्वपूर्ण है । यह 
टीका पूर्वमीमांसा के सिद्धान्तों से व्याप्त हे। इन्द्रोंनेशबर तथा कुमारिल 
को स्थान पर उद्धुत किया है। विश्वरूप और सुरेश्वराचार्य अभिन्न व्यक्ति 
माने जाते हैं। यदि यह बात सस्य है तो इनका समय ८००-८५० ई० 
के भीतर मानना चाहिये । 

(२) विज्ञानेधर--इनकी ही टीका का नाम 'मिताक्तरा” है जिसे आज- 
कल की अंग्रेजी कचहरी स्छति ग्रन्थों में सबसे अधिक महत्त्व देकर प्रामाणिक 
मानती है। इसके रचयिता विज्ञानेश्वर चालुक्यवंशी नरेश चिक्रमादित्य 
थष्ठ के सभा-पणिड़त थे। यह राजा कल्याणी में राज्य करता था । इसका 
राज्यवार १०७७५ ई० से ११२७ ई० तक है। इसके समकालिक होनेसे 
विज्ञानेश्वर का समय ११वीं शताब्दी का श्रन्तिम काल है| ये पूर्ण मीमांसा 
के विशेष पण्डित प्रतीत होते हैं।। अंग्रेजी कचहरी में आजकल दायभाग इसी 
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ग्रन्थ के आधार पर किया जाता है। इस ग्रन्थ के मद्दत्व का परिचायक 
इसकी नव टीकायें हैं जिनमें नन्‍द पण्डित की प्रमिताक्षरा, लक्ष्मी देवी की 
बालंभाद्टी तथा विश्वेश्वरभट्ट की सुबोधिनी नितान्त प्रसिद्ध हे । 
९ का 
(३) 'अपराक--इन्होंने याज्ञवल्क्य स्मृति के ऊपर बृद्दत्काय टीका , 


लिखी है। ये शिलाहार वंशके राजा थे। इस टीका की रचना ११२७६ई० 
के आस-पास हुई। अपराक का ग्रन्थ व्याख्या न होकर एक स्वतन्त्र 


निबन्ध-ग्रन्थ है। यह मिशाक्तरा से बहुत बड़ा है। पुराणों के धर्म- 
सम्बन्धी अंशों का भी इन्होंने खूब उद्धरण किया है। अपराक तथा 
विज्ञानेश्वर दोनों समकालीन थे । अतः अपराक ने मिताक्षरा देखी थी या 
नहीं ? यह कहना कठिन है। 

इन टीकाओं के अतिरिक्त कुलमणि शुरू, देवबोध, धमंश्रर रघुनाथभद्र 
शूलपाणि तथा मिन्रमिश्र की टीकायें भी उपलब्ध हैं जिनमें से कतिपयण 
प्रकाशित भी हो गई है । 

इन दोनों रमस्तियों के अतिरिक्त जिन स्घृतिकारों के स्थछति ग्रस्थ 
उपलब्ध द्वोते हैं उनका नाम निर्देश यहाँ किया जा रहा है। इनमें से 
कुछ स्मृतियाँ छुपी हैं तथा कुछ अभी अप्रकाशित हैं-- 

(१) पराशर (२) नारद (३) बृहस्पति (४) कात्यायन (७) अंगिरः 
(३६) दक्ष (७) पितामह (5) पुलस्त्य (९) प्रचेतस (१०) प्रजापति (११) 
मरीचि (१२) यम (१३) विश्वामित्र ओर (१४) व्यास एवं (१५) हारीत । 


निबन्धकाल 
धर्सशासत्र के अ्रन्तिम---निबन्ध-काल के ज्लेखकों की संख्या बहुत ही 
बढ़ी है। कालक्रम से इन सब लेखकों का वर्णन स्थानाभाव के कारण 


नहीं किया जा सकता | भारत के विभिन्न प्रार्न्तों में उत्पन्न प्रधान स्मृति- 
कारों के ग्रन्थ तथा कार्य का वर्णन प्रस्तुत क़रना ही पर्याप्त होगा । 
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बंगाल के निब्न्‍नन्धकार 


(?) जीमृतवाहन--बंगाल-नित्रन्धकारों में जीमूतवाहइन का नाम 
सबसे प्रसिद्ध हे । इन्हीं के सुप्रसिद्ध ग्रन्थ 'दायभाग” के अनुसार बड्ात्न 
में उत्तराघिकार के कानून की व्यवस्था की जाती है। इस तरद्द इस ग्रन्थ 
की प्रामाणिकता उस प्रान्त के ग्रन्थों में सबसे अधिक है। जीमूतवाहन ने 
कालविवेक, व्यवह्ार-मातठृका तथा दायभाग इन तीन ग्रन्थों की रचना की 
परन्तु उनका सबसे प्रसिद्ध ग्रन्थ दायभाग ही है । इस ग्रन्थ का अंग्रेजी 
भाषा में अनुवाद कोलब्रुक साहब ने किया था। दायभाग में सम्पत्ति के 
विभाजन का साद्भोपाड़ वर्णन ह। इसके मत श्रनेक बातों में मिताक्षरा 
से विल्क्षण हैं। इनका समय १०९० ई०-११३० ई० के मध्य में 
समझना चाहिये। 

(२) शूलपाणि-- जीमूृतवाहन के अनन्तर झूलपाणि की ही प्रामा- 
णिकत(६ बंगाल में मानी जाती है। इन्होंने एक ब्ृहत्काय निबन्ध-ग्रन्थ 
'स्वृति-विवेक' के नाम से लिखा था जिसके १४ विभिन्न भागों के अस्तित्व 
का पता चलता है। इनमें सबसे सुप्रसिद्ध ग्रन्थ है--आद्ध-विवेक? 
जिसके ऊपर श्रीनाथ आरचाय चूड़ामणि तथा गोविन्दानन्द जैसे केखक ने 
प्रामाणिक टीकायें लिखी हैं । इसके अतिरिक्त इनका 'प्रायश्रित्त-विवेक' 
तथा “दुर्गोत्सव-विवेक' भी प्रकाशित हुये हैं । झूलपाणि ने 'कालमाघव/ 
तथा चणडेश्वर के ग्रन्थ 'स्मृति-रत्नाकार' का उल्लेख किया है जिससे 
इनका १३७७ ईं० के अनन्तर होना सिद्ध दोता है। इनके 'प्रायश्षित्त- 
विवेक! की एक हस्तलिखित प्रति १४८८ ई० में लिखी गईं। अतः इनका 
समय १७वीं शताब्दी के प्रथमार्थ में मानना उचित है । 

(३) रघुनन्दन--बंगाल के मद्दान्‌ स्टृतिकारों में अ्रन्तिसम महान्‌ 
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लेखक रघुनन्दन हैं । इनके विशालकाय ग्रन्थ का नाम स्प्ृति-तत्त्व! है 
जो र८ तत्व नामक खण्ढों में विभक्त है जिनमें दायतत्त्व, शुद्धितत्त्व, 
विवाह तत्त्व, तिथि तत्व, दुर्गोत्सव तत्त्व, व्यवहार तत्त्व श्रादि भ्रसिद्ध हैं । 
उन्होंने अपने ग्रन्थ में ३०० से भी श्रधिक स्पृति-लेखकों का नामोल्लेख 
तथा उनके ग्रन्थ का उद्धरण प्रस्तुत किया है | इस विपुल पारिडत्य के 
कारण ही इनका नाम 'स्मातं भद्दाचाय” पड़ गया था तथा इसी नाम से 
पिछले स्छृतिकारों ने इनका उल्लेख अपने ग्रन्थों में किया है । इनका 
प्रत्येक ग्रन्थ उस विषय का प्रामाणिक वर्णन प्रस्तुत करता है । रघुनन्दन 
और चेतन्य महा प्रभु एक ही गुरु वासुदेव सावभोम के शिष्य थे । अतः 
इनका समय १६वीं शताब्दी का मध्यभाग है । 

इन लेखकों के अतिरिक्त अनिरुद्ध तथा राजा वलज्लालसेन का नाम इस 
प्रसंग में उद्धुत करना उचित होगा । बन्नलालसेन लक्ष्मणसेन के पिता थे 
ओर १२वीं शताब्दी के उत्तराध में बंगाल पर शासन करते थे । इन्होंने 
चार पुस्तकें संकलित की हैं--( १ ) आचार सागर ( २ ) अद्भुत सागर 
( ३ ) दान सागर तथा (४७ ) प्रतिष्ठा सागर । इनमें दानसागर में 
पुराणों के इतने अधिक उद्धरण मिलते हैं कि उनकी सहायता से पुराणों 
के मुलपाठ की समीक्षा की जा सकती है। श्रनिरुद्ध इन्हीं बन्नालसेन के 
गुरु थे । इनके दो ग्रन्थ प्रसिद्ध हैं (१) हाररता ओर (२) पितृद्यिता । 
दारखता में आशोच का विशेष वर्णन है तथा पितृदयिता सामवेदियों की 
नित्यकमे-पद्धति है । अनिरुद्ध राजा के गुरु होने के अतिरिक्त उनकी कच- 
इरी के धर्माधिकरणिकः ( जज्ज ) भी थे । 


/ मिथिला के स्मृति लेखक 
(?) श्रींदत्तः उपाध्याय--मिथिला के स्म्रतिकार बंगीय स्मतिकारों के 
लिये आदर्शरूप है । .इंनमें श्रीदत्त उपाध्याय प्राचीन मैथिल निबन्धकार 
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है। इनका 'श्राद्धू कल्प! तथा 'समय प्रदीप! नितान्त प्रसिद्ध ग्रन्थ है । 
ये ११वीं शताब्दी के उत्तराध में हुये । इनका 'आचारादश” नामक ग्रन्थ 
शुक्क यजुर्वेदियों के छिये निव्यकर्म पति का घिधान करता है जिसमें 
सन्ध्या, जप, ब्रह्ययश, तपंण, बलिवैश्वदेव आदि आचारों का सम्यक्‌ विधान 
है। समय प्रदीप” में ब्रतों के विधान-योग्य तिथियों का सम्यक्‌ 
वितेचन है । 

(२) चरडेश्वर--मिथिला के नित्रन्धकारों में चण्डेश्वर ही सबसे 
अधिक प्रसिद्ध हैं। इन्होंने “स्म्रति रत्नाकर” नामक तिपुलकाय निबन्ध 
का संकलन किया है जिसके क्रिया, दान, व्यवहार, शुद्धि, पूजा, विवाद 
तथा गृहस्थ-रलाकर सात खण्ड हैं। इनमें विवाद-रल्लाकर दायभाग 
तथा तत्सम्बधी अन्य कानून का प्रामाणिक तिवरण प्रस्तुत करता है । 
इसके अँग्रेजी अनुवाद भी किये गये हैं। चण्डेश्वर का यह 'विवाद-रत्ाकर? 
ओर वाचस्पति का विवाद-चिन्तामशि' मिथिला के दायभाग के ऊपर 
प्रामाणिक ग्रन्थ हैं आर आजकल इन्हीं के ढ्वारा मिथिका में उत्तराधिकार 
के कानून की व्यवस्था की जाती है । राजनीति के विषय में इनका “राज- 
नीति-रत़्ाकर!” मध्ययुग की राजनीति जानने के लिये परमावश्यक ग्रन्थ 
है। ये चण्डेश्वर उच्चकुल के थे तथा इनके घराने का सम्बन्ध मिथिला के 
राजघराने से सदा रहा है । इनके पितामद देवादित्य तीरभुक्ति (तिरहुत ) 
के राज दरिसिहदेव के मनन्‍्त्री थे । इनके पिता वीरेश्वर सात भाई थे तथा 
उनमें से अधिकांश मन्न्रीपद पर आसीन थे। वीरेश्वर स्त्रयं मिथिलानरेश 
के सान्धि-विग्नहिक ( मन्‍त्री ) थे। उनकी मृत्यु के पश्चात्‌ चण्डेश्वर को 
भी यह पद प्राप्त हुआ । इसके अतिरिक्त ये मिथिलानरेश के प्राडविवाक 
भी ( प्रधान जज ) थे। इनका समय १४ वीं शताब्दी का पूर्वाध था। 
चण्डेश्वर का प्रभाव मिथिला तथा बंगाल के निबन्धकारों पर बहुत दी 
अधिक पड़ा है । 
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(३) वाचस्पति मिश्र--ये मिथिला के सर्वप्रधान तथा सर्वश्रेष्ठ 
निबन्धकार हैं। इनका 'विवाद-चिन्तामणि? मिथिला में हिन्दू-उत्तराधि- 
कार के कानून का सबसे प्रामाणिक ग्रन्थ माना जाता है तथा इसकी 
प्रामाणिकता भारत के हाईकोटों तथा लन्दन क्री प्रीवी कोंन्सिल से स्वीकृत 
की गई है। इन्होंने कमसे कम ११ ग्रन्थों की रचना की थी जिनके नामों 
के अन्त में चिन्तामणि शब्द का व्यवहार हुआ है, जैसे आचार चिन्ता- 
मणि, आइह्विक चिन्तामणि, क्रृत्य चिन्तामणि, तीथ चिन्तामणि, विवाद 
चिन्तामणि, व्यत्रह्दार चिन्तामणि, शुद्धि चिन्तामणि तथा श्राद्ध चिन्तामणि 
आदि । इनके दूसरे स्मति-प्रन्थों के अन्त में निर्णय शब्द आता है जैसे 
तिथि-निर्णय, द्वेत-निर्णय, महादान-निर्णय, शुद्धिनिण्णय आदि । इन्होंने 
अपने ग्रन्थ झुद्दाचार-चिन्तामणि की पुष्पिका में अपने को महाराजाधिराज 
का परिषद्‌ लिखा है। अपने अन्य ग्र.थों में ये अपने को मिथिलानरेश 
मेरव तथा उनके पुत्र रूप नारायण का सभापरिडत लिखा है। इससे 
स्पष्ट है कि ये मिथिला में १५वीं शताब्दी के उत्तराध में विद्यमान थे । ये 
मिथिला के उन सुप्रसिद्ध दाशनिक, भामती के कत्तां, वाचस्पति मिश्र से 
स्वथा पृथक व्यक्ति हैं जिनका उदयकाल नवम शताब्दी का पूर्वाध है । 
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(९) देवरण भटट--इनकी “स्मृति चन्द्रिका? नामक गन्थ 
बड़ा ही विशालकाय ग्रन्थ है जिसमें संस्कार, श्राह्विक, व्यवद्दार श्राह्ु, तथा 
माशौच विषयक भिन्न-भिन्न कार्ड हैं। दायभाग अत्यन्त महत्त्वशाली होने 
से इसका अंग्रेजी भाषा में अनुवाद किया गया है। इस ग्रन्थ का रचना- 
काल ११ वीं शताब्दीका उत्तराध है । 

(२) हेमाद्रि---द्ाकिणात्य 'निबन्धकारों' में हेमाद्ि तथा माधवाचार्य 
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(नतान्त प्रसिद्ध हैं। उनका 'चतुवंर्ग चिन्तामणि' प्राचीन धार्मिक व्रतों, 
उपासनाओं तथा आचारों का सचमुच विश्वकोष है । इसमें पांच बड़े बढ़े 
खणढ हैं--... (१) व्रत खणढ (२) दान खण्ड (३) तीर्थ खण्ड (४) मोक्त 
खण्ड ओर (७) परिशिष्ट खण्ड | परिशिष्ट खण्ड में भी चार अ्रवान्तर 
खण्ड हैं जिनमें देवता, काल निर्णय, कर्म विपाक तथा लक्षण समुचय 
नामक चार प्रकरण हैं। कलकत्ते से यह ग्रन्थ छुः भागों में विब्लोथिका 
इन्डिका सीरीजमें प्रकाशित हुश्रा हे जिसमें छुपने पर छः हजार पृष्ठ हैं । 
इसमें केवल श्रत, दान, श्राद्ध तथा काल विषय का विवेचन है। प्रथम दो 
तो ग्रन्थ के मुख्य काण्ड हैं श्रोर अन्तिम दो परिशिष्ट काण्ड के दो अंश 
है। तीर्थ तथा मोक्ष काण्ड का श्रब तक पता नहीं चलता । इन काण्डों को 
ग्रन्थकार ने लिखा था कि नहीं, इसमें भी सन्देद् ही है । जिन विषयों के 
ऊपर हेमाद्वि ने ग्रन्थ लिखा हल उन पर उनका प्रामाण्य सर्वातिशायी है । 
उन्होंने स्थतियों तथा पुराणों से बड़े रूम्बे-लम्बे उद्धरण दिये हैं । 
प्राचीन स्टतिकारों तथा निबन्धकारों सेजो उद्धरण दिये हुये हैं वे भी 
मान्नामें बहुत अधिक हैं। पूर्व मीमांसा के हेमाद्वि बड़े मर्मज्ञ विद्वान थे । 
श्रा् ओर काल विषयमें इनके विवेचन मीमांसा के न्यायों की बिना 
जानकारी रक्खे समझे द्वी नहीं जा सकते | धर्मशाखत्र के विषय में इनके 
अपने विशिष्ट मत हैं । इन्होंने अपने ग्रन्थों के आरम्भ में अपना तथा 
'-अपने आश्रयदाता देवगिरि के यादव नरेश महादेव का विस्तृत वर्णन 
'किया हैं। ये राजा मद्दादेव के सर्व श्रीकरण प्रभु ( प्राचीन क्लेखकों के 
रक्षक ) पद पर नियुक्त थे। महादेव ने १२६० ई० से १२७१ ई० तक 
तथा उनके उत्तराधिकारी रामचन्द्र ने १२७१ ई० से १३०९ ई० तक 
राज्य किया । इस प्रकार हेमाद्ति का समय १३ शताब्दी का उत्तराध 
है । हेमाद्ि के ही श्राश्रय में रहकर बोपदेव ने सुग्धवोध व्याकरण तथा 
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मुक्ताफल ओर हरिलीला नामक भागवत-विषयक ग्रन्थों की रचना की । 

इनका व्यक्तित्व महान तथा विशाल था। महाराष्ट्र देश में इनका 
नाम एक विचित्र शेली से निर्मित विशाल मन्दिरों की रचना के साथ 
संबद्ध है । इन्होंने 'मोडी” नामक नई किपि का आविष्कार तथा प्रचलन 
महाराष्ट्र देश में किया था | थोड़े द्वी समय में इनका ग्रन्थ समग्र दक्षिण 
भारत में प्रमाण रूप से माना जाने लगा । माधवाचाये ने अपने ग्रन्थ 
'काल निशय”ः ( १३४० ई० ) में हेमाद्वि के ब्रत-खण्ड का स्पष्ट 
उल्लेख किया है । 

(२) माधवा चार्य-हेेमाद्रि के अनन्तर माधवाचार्य ही दात्षिणात्य 
स्मृतिकारों में सबसे प्रसिद्ध हैं। ये अपने समय के बड़े ही प्रभावशाली 
व्यक्ति थे । विजयनगर साम्राज्य के संस्थापक के रूप में इनकी कीति 
सदा अ्रमर रहेगी । इनके अनुज्न सायणाचाय ने इन्हीं के श्रादेशानुसार 
चारों वेदों के ऊपर प्रामाणिक भाष्यों की रचना की। इनका समय 
१३३०-१३ ८० ई० है। पीछे सनन्‍्यास ग्रहण कर इन्द्रोंने 'विद्यारण्य! 
नाम रक्‍्खा तथा शंकराचाय के प्रधान पीठ श्यज्ञेरी की गद्दी को सुशोभित 
किया । इस प्रकार धमंशासत्र, कर्म मीमांसा तथा वेदान्त के इतिहास 
में माधवाचाय का नाम सदा अमर रहेगा । 

इन्होंने धमंशास्र विषयक निम्नांकित ग्रन्थों की रचना की है- 
( १ ) पराशर माधव ( २ ) काछनिणय या काल-माघव ( ३ ) दृत्तक 
मामांसा ( ४ ) गोन्न-प्रवरनिर्णंय ( ५ ) मुहूतमाधघव ( ६ ) स्थति संग्रह 
ठथा (७) ब्रात्यस्तोम पद्धति । इनमें 'पराशर माधव” और काल माधव! 
डपयोगिता तथा भ्रामाणिकता की दृष्टि से सर्वश्रेष्ठ हैं। ( क ) पराशर 
माधव नामक अन्थ माधवाचाय की अलौकिक विद्वत्ता, गाढ़ अनुशीलन 
तथा अप्रतिम मेघा-शक्ति का ज्वलन्त उदाहरण है। केवल यही ग्रन्थ 
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धमंशासत्र के इतिहास में इनके नाम को अमर बनाने में पर्याप्त है । यदद 
ग्रन्थ है तो पराशर स्थृति का भाष्य ही परन्तु इसमें विवेच्य विषयों का 
इतना साज्ोपाड़' वर्णन है कि यह एक स्वतन्त्र ग्रन्थ कहलाने की योग्यता 
रखता है। ( ख ) 'काऊ माधव! समय के निर्णय विषय को लेकर 
लिखा गया है जिसमें वर्ष की कल्पना तथा भेद, तिथियों का निय्यंय, 
नक्षत्रों का विवेचन तथा कार की दाशनिक कल्पना प्रमाण पुरस्सर की 
गई है। काल-निर्णय के विषय में यह ग्रन्थ नितान्त प्रामाणिक 
तथा उपादेय है । 
काशी के निभरन्‍न्धकार 

काशी अति प्राचीन काल से संस्कृत विद्या का केन्द्र रहा है। मध्य 
युग में अ्रनेक धर्म-शाखियों ने अपने डपादेय ग्रन्थों की रचना विश्वनाथ 
की इसी नगरी में की थी । यहाँ पर दक्षिणात्य ब्राह्मणों के दो कुटुम्ब- 
धर्माधिकारी वंश तथा भट्ट वंश--थे जिन्होंने धर्मशास्र की रचना कर 
इसके भगण्डार को भरा । काशी तथा इस स्थान के आस पास के रहने 
वाले ग्रन्थकारों का परिचय इस स्थान पर दिया जायेगा । 

( ? ) नारायण भट्ट--भद्दध वंश के सबसे प्रसिद्ध पणिडत यही 
थे। इनके पिता विश्वामित्र-गोन्नीय रामेश्वर भट्ट प्रतिष्ठानपुर ( पेठंण ) 
से पहले पहल काशी आये थे । नारायण भरद्दध का जन्म १७१३ ई० में 
हुआ था । ये अपने पिता के ज्येष्ठ पुत्र थे । अपने पारिठत्य के कारण 
उत्तर भारत की विह्वन्मण्डली ने इन्हें 'जगत्‌ गुरु? की उपाधि दे रक्खी 
थी । इन्हीं के कारण इनका वंश काशीस्थ विद्वन्मण्डली में सवं-प्रथम 
पूजा का अश्रथधिकारी है। प्रसिद्धि हे कि विश्वनाथज्ञी के मन्दिर की पुनः 
स्थापना इन्होंने ही कराई थी । इनके अनेक स्म्ृति-पग्रन्थों में तीन ग्रन्थ. 
मुख्य हैं (१ ) अन्त्येष्टि पद्चति (२) त्रिस्थती सेतु ( प्रयाग, काशी 
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और गया से संबद्ध सस्कारों का वर्णन ) ओर (३) प्रयोग रत्न ( गर्भाधान 
त्न्‍रे लेकर विवाह तक के समस्त संस्कारों का वर्णन )। इनका समय 
पोलहवीं शताब्दी का पूर्वाद्ध है । 

( २ ) नन्द परिडेत--यथे घर्माधिकारी वंश के थे । इनका समय 
पोलहवीं शताब्दी का पूर्वाध है । इन्होंने धर्मशाख्र में लगभग १३ ग्रन्थों 
की रचना की है। इन्होंने पराशर स्मृति तथा मिताक्षरा पर टीकायें लिखीं। 
श्राद्ध कल्पछता! तथा 'शुद्धि चन्द्रिका' इनके श्राद्ध-विपयक ग्रन्ध हैं । 
वैजयन्ती या केशव वैजयन्ती विष्णु धर्मसृत्र की विस्तृत टीका है । 
'तत्त्वमुक्तावली” तथा “धर्म सिन्‍्छु' में धर्म विषयक सामग्री का विशेष वन 
है । पहले ग्रन्थ में यह संक्षिप्त रूप में दिया गया है, परन्तु दूसरे ग्रन्थ में 
यह विस्तृत रूप प्रस्तुत किया गया है। इनकी सबसे प्रसिद्ध पुस्तक है--- 
'दुत्तक मीमांसा' जिसमें उत्तराधिकार के लिये पुत्रहीन व्यक्ति को दत्तक 
पुत्र ( गोद लेना ) लेने का विधान है । इस ग्रन्थ की दत्तक-विषयक 
प्रामाणिकता प्रीवी कोन्सिल तक ने स्वीकार की हैं। इस ग्रन्थ का अंग्रेजी 
अनुवाद बहुत पहले संडरलेण्ड ने किया था | सन्‌ १८८७ ई० में भरत 
चन्द्र शिरोमणि ने कलकत्ते से श्रपनी नई टीका के साथ इस ग्रन्थ को 
प्रकाशित किया था । 

( ?े ) कमलाकर भंट्ट--( १६००-१६४० ईं० ) ये सुप्रसिद्ध 
नारायण भट्ट के पोन्न थे । अपनी मीमांसा-विषयक विद्वत्ता के लिये सत्र 
प्रसिद्ध थे । कमलाकर भट्ट बहुमुखी-प्रतिभा-सम्पन्न-पण्डित थे। इन्होंने 
तक, न्याय, काव्य, वेदान्त तथा धमंशास्त्र में प्रकाण्ड पाण्डिस्य प्राप्त किया 
था। इनके २२ ग्रन्थों की रचना का पता चलता दे जिनमें निर्णय 
सिन्धु, काव्य प्रकाश की टीकों, दान कमलाकर, पू्त कमलाकर, न्रत 
कमलाकर, वेदान्तरत्र, झूद्ध कमलाकर भादि मुख्य हैं। 
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इन्होंने धर्मशासत्र संबंधी निम्नलिखित अन्थों को रचना की है--- 
( के ) निर्णय सिन्धु--इसमें तिथि और न्रत के निर्णय का विधान दिया' 
गया है। यहीं ग्रन्थ आजकल तिथियों के निर्णय करने में हमारा पथ- 
प्रद्शक है । ( ख ) दान कमलाकर--इसमें दान का विवेखन है । 
(ग ) झूद्र कमलाकर--इसमें झ्ूद्रों के आचार तथा व्यवहार का 
वर्णन बढ़े विस्तार के साथ किया गया है जो आजके युग के लिये 
बढ़ा ही महत्त्वपूर्ण है। इस ग्रन्थ में झूद्रों के वेद पढ़ने को अनधिकार 
दिखलाया गया है, परन्तु ब्राह्मणों के द्वारा किये गये पुराण-श्रवण का 
विधान है। झूद्र १६ संस्कारों में १० संस्कार कर सकता है। परन्तु 
इन संस्कारों के लिये वेदिक भन्त्रों का प्रयोग न कर पोराणिक मन्त्रों: 
का प्रयोग करना चाहिये | ( घ ) “विवाद ताण्डव” नामक ग्रन्थ में फोज- 
दारी तथा दिवानी कानून का वर्णन किया गया है। इसके अतिरिक्त 
त्रत-कमलाकर, पू्त कमलाकर तथा प्रायश्रित्त-रत्न आदि ग्रन्थों की 
रचना इन्होंने की है । 

(४ ) नीलकर॒ठ भट--ग्रे भी नारायण भट्ट के पौतन्र श्रोर शंकर 
भट्ट के पुत्र थे। इनके पिता बड़े प्रकाण्ड मीमांसक थे ओर उन्होंने 
मीमांसा विषयक्र अनेक ग्रन्थों की रचना को । नोलकण्ठ ने भगवन्त 
भास्कर नामक एक विश्ञालकाय निबन्ध ग्रन्थ बनाया जिसमें संस्कार, 
आचार, काल आदि १२ खण्ड हैं जिन्हें 'मयूख' कह्दते हैं। ये बढ़े दो 
प्रौद तथा मौलिक निब्रन्धकार हैं। इनका सबसे श्रष्ट प्रन्थ “व्यवद्दार 
मयूर्तर' हैं,जो बम्बई तथा गुजरात भ्रान्त में दाय-भाग के लिये वहाँ की 
सरकार द्वारा अत्यन्त प्रामाणिक माना जाता है। इनका समय १७ वीं 
शताब्दी का पूर्वाद्ध है । 

(५ ) मित्र सिश्र--इनका तथा बृहत्काय निबन्ध ग्रन्थ “वीर- 
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मिन्नोदय” परिमाण तथा प्रमाण में सभी धमंशास््र के ग्रन्थों में महत्त्वपूर्ण 
माना जाता है। इस ग्रन्थ के खण्डों का नाम प्रकाश हैं जिसके आठ 
भाग--व्यवद्वार, परिभाषा, संस्कार, राजनीति, आंद्विक, पूजा, तीथ 
और लक्षण प्रकाश--प्रकाशित हो चुके हैं | इनके विचार बड़े मोलिक हैं । 
इन्होंने 'मिताक्षराः की भी आलोचना की है । काशी क्षेत्र के स्मृतिकारों 
में इनकी मान्यता सबसे अधिक है। मित्र मिश्नने श्रोरछ्ठा के राजा वीरसिंह 
देव की आज्ञा से इस विपुलकाय प्रन्थ की रचना की । इनका समय 
१७ वीं शताब्दी का पूर्वांध है। इनसे बहुत पहले लक्ष्मीधर नामक 
स्टृतिकार हो गये हैं जिनका 'कल्पतरु! नामक विस्तृत ग्रन्थ कई भागों 
में बड़ोदा से प्रकाशित हुआ है। मिथिला तथा बंगाल के निबन्धकारों 
के ऊपर इस अन्थ का प्रभाव बहुत अधिक पड़ा हुआ है। चण्डेश्वर ने 
अपने ग्रन्थों में इस कल्पतरु से बहुत कुछ सामग्री ग्रहण की है । 

( ६ ) जगन्नाथ तकपश्चञानन--ये बंगाली थे। इन्होंने लाडड वारेन्‌ 
देस्टिड़्ल के कद्दने पर 'विवादाणंव” नामक गअन्‍न्थ की रचना की जिस 
के दो खण्डों का श्रचुवाद सन्‌ १७९६ में कोलब्रक साहब ने अंग्रेजी में 
किया । कम्पनी राज के समय में हिन्दू कानून की व्यवस्था इसी प्रन्थ 
के आधार पर की जाती है । 

भारतीय साहित्य में धमंशास्त्र ग्रन्थोंका अपना मौलिक मद्दत्त्व है । 
हिन्दू समाज को सुव्यवस्थित बनाये रखने के उदात्त भावना से प्रेरित हो 
कर ही इन स्मृति-ग्रन्थों की रचना की गई है। आज से लगभग तीन 
हजार वर्षों से लेकर आजतक हिन्दू समाज को अक्षुण्ण बनाये रखने का 
श्रेय इन्हीं स्मृतियों को प्राप्त है । ध्यान देने योग्य दूसरी बात यह है कि 
इन स्मृतिकारों के जटिर नियमों के कारण विदेशी जातियों का हिन्दू 
समाज पर विशेष प्रभाव नहीं पड़ सका तथा यह समाज सदा पूव॑चत्‌ 
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बना रद्दा । यदि आज मनुस्मृति न द्वोती, तो कोन कह सकता है हिन्दू 
समाज ऐसा ही अक्षुणण बना रहता । ये स्(तिकार बढ़े ही विचारशील 
पुरुष थे तथा समाज की आवश्यकता को ध्यान में रखते हुये इन्होंने 
अपने नियमों में परिवर्तन भी सदा किया जिस के फल-स्वरूप वे जनरुचि 
के बैरस्य का कारण कभी नहीं बन सके । 


नवम परिच्छेद 


तन्त्र 


तन्‍्त्रों के विषय में श्रनेक अ्रम फेले हुए हैं । अशिक्षित जन-साधारण 
की तो बात न्यारी है, शिक्षित लोगों में भी तन्‍्त्र के विषय में अनेक 
आन्त धारणायें दृष्टिगोचर होती हैं । तनन्‍्त्र के नाम सुनते ही कितने लोग 
नाक-भों सिकोड़ने छगते हैं। यह सब तनन्‍त्रों की उदात्त भावनायें, ओर 
विशुद्ध आचारपद्धति के न जानने का विषम परिणाम है। तन्‍्त्रों के दाश- 
निक विचार उतने द्वदी उदात्त तथा प्राज्षल हैं, जितने पड़दशनों के । 
उनकी साधनपद्धति उतनी ही पवित्र तथा उपादेय है, जितनी वेदों की , 
इन्हीं तन्‍्त्रों का संज्षिप्त विवेचन यहाँ प्रस्तुत किया जा रहा है। 

'तन्त्र! शब्द की व्युत्पत्ति 'काशिकावृत्ति” में विस्ताराथंक तनूधातु 
से औणादिक इ्न्‌ ( स्वाधातुभ्यः प्रनू, उणादि सूत्र ६०८ ) के योग से 
बतलाई गई है। अतः 'तन्त्र' का अर्थ वद्द शास्त्र दे 
जिसके द्वारा ज्ञान का विध्तार किया जाता है ( तन्‍्यते 
विस्तायंते ज्ञानमनेन इति तन्त्रम ) ओर जो साधकों का प्राण (रक्षा 
करता है )। इस लिए शेवसिद्ध/न्त के 'कामिक-आगम! में तन्‍्त्र की 
आ्युत्पत्ति इस प्रकार दी गई है-- 


बढ 
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तनोति विपुलानर्थान्‌ तत््वमन्त्रसमन्वितान्‌ । 
त्राणं च कुरुते यस्मात्‌ तन्त्रमित्यमिधीयते | 


अतः “तन्त्र' का व्यापक अथ शास्त्र, सिद्धान्त, अनुष्ठान, विज्ञान, 
विज्ञानविषयक ग्रन्थ आदि है। इस शब्द का प्रयोग इस व्यापक श्रर्थ 
में बहुशः उपलब्ध द्वोता है। शझ्डराचार्य ने 'सांख्य” को तन्त्र नाम से 
अभिद्वित किया है ( स्मतिश्र तन्त्राख्या परमर्षिप्रणिता--२।१।१ झ्ञां० 
भा० )। मह्दाभारत में न्याय, धर्मंशासत्र, योगशासर्त्र आदि के लिए 'तन्त्र! 
के प्रयोग उपलब्ध होते हैं' । परन्तु यहाँ तन्त्रों से अभिप्राय उन धार्मिक 
ग्रन्थों से है जो यन्त्रम-त्रादिसमस्वित एक विशिष्ट साधनमार्ग का उपदेश 
देते हैं । तन्त्रों का दूसरा नाम आगम'! है। वाचस्पतिमिश्न ने तस्त्व- 
वैशारदी ($।७) में इसकी व्याख्या यों की है--आगच्छुन्ति ब्रुद्धिमारोहन्ति 
यस्माद्‌ अभ्युद्यनिःश्रेयसोपायाः स आगमः। आगम वह शास्त्र है जिसके 
द्वारा भोग और मोक्ष के उपाय बुद्धि में आ्राते हैं। यह व्युत्पत्ति आगम 
और निगम के भेद को बतला रही है। कम, उपासना ओर ज्ञान के स्वरूप 
को निगम ( वेद ) बतलाता है तथा इनके साधनमभूत उपायों को आगम 
सिखलाता है। दृष्टान्त के लिए श्ाक्तागम को लीजिए । श्रद्वेत वेदान्त में 
जिस अद्वंततत्त्व की उपपत्ति प्रबल युक्तियों के सहारे सिद्ध को गई है, उसकी 
व्यावहारिक योजना शाक्तागर्मों में की गईं है। निगम तथा आगम का 
पारस्परिक सम्बन्ध एक बड़े झमेले का विषय है, परन्तु साधारण 


तौर से कहा जा सकता है कि अधिकांश आगमों की मूलभित्ति निगम 
ही दहे। 


१ न्यायतन्त्राण्यनेकानि तैस्तैरुक्ानि वादिभिः; 'यतयो योगतन्त्रेषु यान्‌ 
स्तुवन्ति द्िजातय: । 
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तन्‍त्र की विशिष्टता 


इस कलियुग के लिए आगम की उपयोगिता विशेषरूप से मानी गईं 
है। चारों युगों में चार प्रकार की पूजा का विधान मिलता है । सत्ययुग 
में वेद तथा वैदिक उप्रासना का, श्रेता में स्घृति तथा स्मात पूजा का, 
द्वापर में पुराण तथा पुराणसम्मत पद्धति का तथा कलि में तन्‍त्र तथा 
तान्म्रिकी उपासना का विशेष मद्दत्व है' । महानिर्वाण तन्त्र के अनुसार 
कलि में मेध्यामेध्य के विचार से द्वीन मानवजनों के कल्याणार्थ शह्टर ने 
तन्त्रों का उपदेश पार्वती को स्वयं दिया है। श्रतः कलियुग में इन्हीं 
आगमों के अनुसार पूजाविधान से मानवों को सिद्धि प्राप्त होती है (बिना 
ह्यागममागेंण कछौ नास्ति गतिः प्रिये--मद्दानिर्वाण ) । तन्‍त्रों का स्वरूप 
भर्ती भाँति पहचाना जा सकता है। देवता के स्वरूप, गुण, कम आदि 
का जिसमें चिन्तन किया गया हो, तद्विषयक मन्त्रों का उद्धार किया गया 
हो, उन मन्त्रों को यन्त्र में संयोज्ञित कर देवता का ध्यान तथा उपासना 
के पॉँचों अंग---पटल, पद्धति, कवच, नामसदसत्न श्रोर स्तोश्न--व्य वस्थित- 
रूप से दिखलाये गये हों, उन ग्रन्थों को 'तन्त्र”! कद्दते हैं। वाराद्दीतन्त्र 
के अनुसार सृष्टि, प्रलय, देवताचन, स्वंताधन, पुरश्चरण, षपट्कर्म-(शान्ति, 
वशीकरण, स्तम्भन, विद्वेषण, उच्चाटन तथा मारण ) साधन, तथा ध्यान- 
योग--इन सात लक्षणों से युक्त प्रन्थों को आगम कहते हैंः:--- 
सश्थश्चि प्रलयश्चेव देवतानां यथार्च॑नम्‌ | 
साधने चेव सर्वेषां पुरश्वरणमेव च ॥ 


१ इते भर त्युक्त भाचारस्त्रेतायां स्तृविसम्मवः । 
द्वापरे तु पुरायोक्त:ः कब्ावांगमत्तम्मतः ॥ --कुलार्यवत॒न्त्रे । 


तन्‍्त्र की विशिष्ठता ३०७ 


धटकर्मसाधन चेव ध्यानयोगश्चतुविघ: । 
सप्मिल॑क्षणैयुक्तमागर्म तद्‌ विदुबंधा: ॥ 

तन्‍त्रों की विशेषता “क्रिया? है। वैदिक ग्रन्थों में निर्दिष्ट ज्ञान! का 
क्रियात्मकरूप या विधानात्मक श्राचार आगमों का मुख्य विषय हे। 
भारतीय धर्म निगमागममूलक है। जिस प्रकार भारतोय धर्म तथा सम्यता 
निगम-वेद-पर अ्रवलम्बित है, उसी प्रकार वह आगम-तन्त्र पर भो श्राश्रित 
है। झ्रागम तथा निगम के परस्पर सम्बन्ध को सुरूफाना एक विय्म 
समस्या है। तन्त्र ग्रन्थों के अनुशीलन से स्पष्ट प्रतीत होता है कि तन्त्र 
दो प्रकार के हैं--वेदानुकूल तथा वेदवबाह्य । कतिपय तन्‍त्रों के सिद्धाग्त 
तथा आचार का मूलख्रोत वेद से द्वी प्रवाहित होता है। पाश्चरात्र तथा 
शेबागमस के कतिपय सिद्धान्त वेदसूलऊ अवश्य हैं, यद्यपि प्राचीन ग्रन्थों 
में इन्हें वेदबाह्य ही माना गया है। शाक्त आगम की वेदमूलकत। के 
विषय में जनसाधारण को विशेष सम्देह है । शाक्तों के सप्तविध श्राचारों 
में से केवल एक ही आचार--वामाचार--को घण्णित पूजापड॒ति के बल 
पर पूरे शाक्त आगम को लोग अवैदिक ठहराते हैं, परन्तु शाक्तो के 
सिद्धान्त ओर भाचार के अनुशीछन से स्पष्ट है कि उनमें भो मद्ती संख्या 
वेदानुकूल तन्‍्त्रों की है। वेदबाह्य तन्‍्त्रों की भी कमी नहों हे जिनके 
आचार, पूजा-प्रकार वेदिक पद्धति से एकदम विपरीत ठहरते हैं । 

शाक्तथर्म का ध्येय जीवात्मा की परमात्मा के साथ भ्रमेद-सिद्धि है । 
तान्श्रिक उपासना का प्रथम सिद्धान्त है कि उपासक अपने उपास्य देव 
के साथ तादात्म्य स्थापित करे ( देवो भूत्या यजेद 
देवम्‌) | शाक्तधर्म भ्रद्वेतवाद का साधन मार्ग है। शाक्तों 
की प्रत्येक साधना में भरद्वेतवाद श्रनुस्यृूत रहता है। सच्चे शाक्त की 
यही धारणा रहती है--- 


अ्रागम-निगम 
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अइं देवी न चान्यो5स्मि ब्रह्मेबवाहं न शोकभाक | 
सच्चिदानन्दरूपो<हं नित्यमुक्तस्वभावबान्‌ ॥ 

शाक्तों की आध्यात्मिक कछपना के अनुसार परब्रह्म निष्कल, शिव, सर्वज्ञ, 
स्वयं-ज्योतिः, आशद्यन्त-विरहित, निविकार तथा सच्चिदानन्द स्वरूप है 
( कुलाणंव १।६- १० )। जीव अशि-विस्फुल्िज्वत्‌ ब्रह्म से आविभूत हुश्रा 
है-- तन्त्रों के ये सिद्धान्त निःसंशय उपनिषन्मलक हैं । तनत्रों में परम- 
तत्व मातृरूप से स्वीकृत किया जाता है। तमन्‍त्रों में शक्ति की कल्पना 
वेदिक सिद्धान्तों के ही आधार पर दहै। ऋग्वेद के वागाम्न्दणीसूक्त (१ ०॥१ २४) 
में जिस शक्तितत्त्व का प्रतिपादन है, शाक्ततन्त्र उसीके भाष्यभूत माने 
जा सकते हैं। अतः आगमों के सिद्धान्तों में निगमों के सिद्धान्तों से 
किसी प्रकार का मतभेद दृष्टिगोचर नहीं होता । शाक्त आचार का भी 
विचार आगे किया जा रहा है । सिद्धान्तवः अनेक शाक्ताचार भी नितानन्‍्त 
वेदिक हैं। निगम तथा आगम में यही पार्थक्य दृष्टिगत होता है कि 
जट्टों निगम अपने सिद्धान्तों तथा क्रियाकछापों को ब्राह्मण, ज्ञश्रिय तथा 
वैश्य--ब्रिवर्ण के लिए सीमित करता है, वहाँ आगम ने अपना द्वार प्रत्येक 
दर्ण के लिए, झूद्ध तथा सत्नीजनों के लिए भी, उन्मुक्त कर रखा है । निगम 
जहाँ विशेषतः ज्ञानप्रधान है, वहाँ आगम मुख्यतः क्रियाप्रधान है । 

ता+्श्रिक आचार एक नितान्त रदह्स्यपूर्ण व्यापार है। गुरु के द्वारा 
दीज्ञाग्रहण करने के समय शिष्य को इसका रहस्य समभाया जाता है । 
वैदिकी तथा तन्शत्रिकी पूजा में अन्तर यह है कि जहाँ वैदिक पूजापद्धति 
सर्वंसाधारण के डपयोग के छिए है, वहाँ ता त्रकी पूजा केवल चुने हुए 
कतिपय अधिकारी व्यक्तियों के लिए द्वी है । अतः वह 
सवंदा तथा स्वधा गोप्य रखी जाती है। वेदिक काल- 
में भी वेदिक पद्धति के साथ-साथ तान्श्रिक पद्धति का प्रचार कम न था + 


प्राचीनता 


तान्त्रिक भाव ३०९ 


उपनिषदों में वर्णित विभिन्न विद्याओं की आधारभित्ति तान्त्रिक प्रतीत होतो 
है । बृहदारण्यक (६।२) तथा छान्‍्दोग्य (५८) में वशित पश्चाप्नि विद्या के 
भ्रधक् में योषा वाव गौतमाप्मि:? आदि रूपक का स्त्रारस्थ क्या है? छान्दोग्य 
(३।१-१०) में उल्लिखित मघुविद्या का रहस्य क्या है? सूर्य को ऊध्यंम्रुख 
रश्मियाँ मघुनाबियाँ हैं, गु्य आदेश मधुकर हैं, ब्रह्म ही पुष्प है, उससे 
निकलनेवाले अमृत को 'साध्य” नामक देवता उपभोग करते हैं; इस 
पञ्चम अस्त के वर्णन में ज्ञिन गुल्म आदे शों को मधुकर बतलाया गया है 
वे गोपनीय तान्न्रिक आदेशों के अतिरिक्त क्या हो सकते हैं ? श्रतः वेदिको 
पूजा के संग में गुह्य तान्श्रिक पद्धति की कहपना करना निराधार नहीं है। 


तान्त्रिक भाव 


शाक्तमत में तीन भाव तथा सात आचार होते हैं । पशुभाव, वीर 
भाव ओर दिव्यमाव--ये तोन भाव हैं। वेदाचार, वेष्णवा चार, शेवा वार- 
दक्षिणाचार, वामाचार, सिद्ध।न्ताचार, तथा कोला चार --- 
ये सात आचार पूर्वोक्त तोनों भाव से सम्बद्ध हैं । 
भाव मानसिक अवस्था है ओर आचार बाह्य आचरण । जिन जावों में 
अविदय्ा के आवरण के न हटने से अद्वेत ज्ञान का लेशमात्र भी उदय नहीं 
हुआ है, इनकी मानसिक अवस्था पशुभाव” कहलाती है। पशु के समान 
ये भी अज्ञानरज्जु के द्वारा संसार से दृढरूप में बँधे रहते हैं । संपारमोद 
में पड़नेवाला जीव 'श्रधम” पथ्चु ओर सत्कमंपरायण सगवद्भक्त “उत्तम! 
पशु कहलाता है। जो मानव अद्वेतज्ञानरूपी अम्गतद्द को कणिकामात्र का 
भी आस्वादान कर अज्ञानरज्जु के काटने में कुछ मात्रा में भो कृतकाय द्ोते. 
हैं,वे 'बीर' कहलाते हैं। जो साधक वीरभाव को पुष्टि से हतभावके दूरो- 


भाव और आचार 
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करण में सर्वेथा समर्थ होते हैं तथा उपास्य देवता की सत्ता में स्वीय 
सत्ता को डुबा कर अद्वेतानन्द का आस्यादान करते हैं वे दिव्य! हैं तथा 
डनकी मानसिक दशा “'दिव्यभाव” कहलाती है। पूर्वोक्त आचारों में 
प्रथम चार आचार--बेद,वेष्णब, शेव तथा दुक्तिण--पशुभाव के लिए 
वाम तथा सिद्धान्त वोरभाव के लिए तथा आचारों में सर्वश्रेष्ठ कौलाचार 
पूर्ण-भद्वेत भावनाभावित द्व्यसाधक के लिए है। कोलछाचार का रहस्य 
नितान्त निगृढ़ है। भास्करराय ने 'कुल? शब्द के अनेक अर्थ बतलाये हैं। 
'कुछारतेकर सिका! शब्द के 'सौभाग्य-भास्कर? भाष्य में भास्कर राय ने 
लिखा है--कुलं सजातीय समुद्दः। स व एक विज्ञानविषयस्वरूप--साजा- 
व्यापन्न-झातृज्ञेय-ज्ञानरूपत्रयात्म क: । ततः सा त्रिपुटी कुलम्‌ । इस श्र 
में कालिदासकृत “चिद््‌गगनचन्द्रिका! का प्रामायय भी है--मेयमात- 
मितिलक्तणं कुलं प्रान्ततो ब्जति यत्र विश्रमम्‌ । अर्थात्‌ जिस साधक की 
अद्वेतभावना पूर्ण तथा विशुद्धू है बह्ी वास्तविक कौलपद्‌ वाच्य है। तभी 
तो उसे कदंम तथा चन्दन में, शत्रु तथा प्रिय में, श्मशान तथा भवन- 
में, काह्चन तथा तृण में, तनिक भी भेद-बुद्धि नहीं रहती) । यह कौल- 
साधना वेदागम-मद्दोदथि का सार बतलाई गई है । इस नितान्त दुष्कर 
साधना के रहस्य न जानने से लोगों में अनेक आन्तियाँ फैली हुई हैं। 
कोल कभी अपने स्वरूप को प्रकट होने नहीं देता । निन्नलिखित कथन 
वस्तुतः यथार्थ है, निन्‍्दात्मक नहीं है :--- 


चलन +>+>. +>.. - कब .--++-- -+७>-++०++>> >नञन>त 


१ कदमे चन्दनेउभिन्नं पुत्रे शत्रौ तथा प्रिये। 
श्मशाने भवने देवि | तथेव काचने तुणे। 
न भेदो यस्य देवेशि ! स कौलः परिकीत्तित: ॥ भावचूड़ामणि-तन्त्रे । 


२ द्रष्ट्य सतीशचन्द्र सिद्धान्वभूषण--- कौलमार्गरहस्य (बं०) पृू० १०-२० । 


तान्त्रिक भाव ३११ 


अन्तः शाक्ता बहिः शेवाः सभामध्ये च वैष्णवाः । 
नानारूपघराः कौला विचरन्ति महीतले ॥ 

कोलसम्प्रदाय--कौक्षमार्ग के विभिन्न सम्प्रदाय भी प्राचीनकाल में 
थे जो 'कौलज्ञाननिणंय” तन्त्र के १४ वें पटल में रोमकृपादिकौल, बृष्णोत्थ- 
कौल, बद्धिकोल, कौलसद्भाव, पदोत्थितकौल के नाम से उदिष्ट हैं। इसी 
प्रकार १७ थें पटल में महाकौल, सिद्धकौल, ज्ञाननिर्णातिकौल, सिद्धाम्तकोल, 
योगिनीकोल, नाम से जिन कौलों का वर्णन उपलब्ध होता है थे कोछों के 
भिन्न-भिन्न सम्प्रदाय प्रतीत होते हैं। इससे कोछों की व्यापकता सथा 
महत्ता का स्पष्टतः परिचय मिलता है। कोलज्ञाननिर्णंय की पुष्पिका से 
प्रसिद्ध चोरासी सिद्धों में अ्रन्यतम मत्स्येन्द्रनाथ का सम्बन्ध 'योगिनी- 
कौल? से जान पड़ता है जिसको उत्पत्ति 'कामरूप में हुईं थी ( कामरूपे 
इदं शास्त्र' योगिनीनां गुष्े गृहे---प० ७८)। इस प्रकार 'नाथसम्प्रदाय” का 
सम्बन्ध कोलमत से निःसन्दिग्धरूप से सिद्ध होता है। अ्रतः गोरक्षनाथ 
आदि हृटठयोग के आचार्यों का भी सम्बन्ध कौल मार्ग से ही है । इस 
सम्प्रदाय के प्राचीन ग्रन्थों में 'कोलज्ञाननिर्शय', 'अकुलवीरतन्त्र' 'कुला- 
नन्दतन्त्र!, ज्ञानकारिका? का प्रकाशन कलकत्ता संस्कृत सीरीज (नं०३)में 
तथा “गोरचसिद्धान्त संग्रह” और सिद्धसिद्धान्त संग्रह!” का काशी से हुआ है। 

समयाचार--कौलाचार के श्रतिरिक्त 'श्रीविद्या' के उपासकों का एक 
अन्य ही भ्राचार है, जो 'समयायार' के नाम से विख्यात है। श्राचार्य 
शहर इसी आचार के अ्रनुयायी थे। “'लक्ष्मीधर' ने सोग्दयलहरी ( ४१ 
छोक ) की टीका में और “भास्करराय' ने 'समयास्तस्था” और 'समया- 
चारतस्परा” आदि शब्दों के भाष्य में ( ललितासहखनाम ए० ५७ ) इस 
मत के अनेक रहस्यमय तरत्तों का वर्णन किया है। समयमाग में 
अप्तर्यांग का ही प्राधान्य है । 'समय' का अर्थ है हृदयाकाश में चक्र की 


२१२ श्रायसंस्कृति के मूलाधार 


भावना कर पूजाबविधान ( दृद्दराकाशावकाशे चक्र विभाग्य तत्र पूजादिकं 
समय इृति रुढ्या उच्यते ) या शक्ति के साथ अधिष्ठान, श्रनुष्ठान, अवस्थान, 
नाम तथा रूपभेद से पश्चप्रकार के साम्य धारण करनेवाले शिव ( शिव 
शक्ति सामरस्य )। समथाचार में मूलाधार में सुप्त कुण्डलिनी को 
जाग्रत कर स्वाधिष्ठानादि चक्रों से होकर सहस्नार चक्र में विराजमान 
सदाशिव के साथ संयोग करा देना प्रधान आचार है। समयाचार का 
तत्त्व नितरां गृढ़ तथा गुरुमुखैकवेध्ध है। समयमार्गी लक्ष्मीधघर ने कोल 
मार्ग की बढ़ी निन्‍दा की है, परन्तु साधना के रहस्यवेत्ता विद्वजञनों को 
सम्मति में आरम्भ में दोनों माग में अन्तर होने पर भी श्रन्ततः दोलनों में 
नितान्त घनिष्ठता है । जो परम कौल है, वही सच्चा समयमार्गी है । यद्दी 
मन्त्रशासत्र का यथार्थ तात्त्विक सिद्धान्त है। 


तान्तरिक आचार 


तान्त्रिक आचार के रहस्यों से श्रनभिज्ञ पठित समाज का विश्वास है 
कि उसमें अनेक घणित ओर कुत्सित विधि-विधानों को आश्रय दिया गया 
है। इस आक्षेप की मीमांसा भी आवश्यक है। तम्त्रों की भाषा को 
सांकेतिक होने के कारण सत्मतिपाथ पूजा-प्रकार का यथाथ निरूपण करना 
एक दुरूद्ध व्यापार है। तान्श्रिक आचार-मार्ग भी श्रनेक हैं जिनमें 
समयाचार तथा कोलाचार दो प्रधान तथा स्वतन्त्र मार्ग हैं। भास्करराय 
ने लज्ितासदस्ननाम भाष्य के भारम्भ में ह्वी 'कुल”ः शब्द का अर्थ दिया 
है मुलाधार चक्र ( कुः पथिवीतरवं छीयते यस्मिन्‌ तदाधारचक्रं कुलम्‌ ) 
जिसकी त्रिकोण या योनि भी अन्यतम संज्ञा है। लक्ष्मीधर के कथनानुसार 
झाधारचक्र या योनि को प्रत्यक्षरूपेण पूजा करनेवाल्वे तान्त्रिक 'कोल' 
तथा उसको केवल भावना करने वाले उपासक 'समयमार्गी? कहे जाते हैं। 


तान्त्रिक आचार ३१३ 


एन तान्त्रिक की पूजा में 'पत्नतत्त्त'साधन एक भ्रत्यत महत्वपूर्ण विषय 
है | हन पद्चतत्तों में मकारादि पन्च वस्तुओं की गणना है--मद्च, मांस, 
मत्स्य, मुद्रा श्रीर मैथुन । समयमार्ग में अन्तर्याग ( आन्तरिक उपासना ) 
को महत्त्व दिया जाता है। अतः इन पोचों के अनुकछप' का प्रयोग 
किया जाता है अर्थात्‌ इन पदार्थों का प्रत्यक्ष उपयोग न करके हनके 
स्थान पर तत्यतिनिधिभूत अन्य वस्तुओं का प्रयोग किया जाता है", परंतु 
कोल मत में ऐसा नहीं होता । लक्ष्मीघर ने 'तवाधारे मूले सह समयया 
लास्यपरया' ( सोन्दयलहरी छोक ७१ ) के भाष्य में कोलों के दो मर्तो का 
उल्लेख किया है--पूर्वकौल तथा उत्तरकौल । पूर्वकोल “श्रीचक्र! के भीतर 
स्थित योनि की पूजा करते हैं, परन्तु उत्तरकील सुन्द्री तरुणी के प्रस्यक्ष 
योनि के पूजक हैं तथा अन्य मकारों का भी प्रत्यक्ष प्रयोग करते हैं। 
स्वसाधारण में तान्न्रिक विधिविधानों को कुत्सापूर्ण बतछाने की कढपना 
का मूल उत्तरकोत्तों का यही वामाचार है। तन्त्र के अनुशीलन कर्ता कतिपय 
विद्वानों की यह सम्मति है कि शाक्तमार्ग इन पत्चतरवों के लिए भी 
वैदिक अलुष्ठानों का ऋणी है, क्योंकि वामदेव्यादि श्रनेक विधानों में 
परयोषा आदि का प्रयोग मान्य था* । बहुत सम्भव है इन कोलों के 
आचार पर बाहरी श्रनायं, विशेषतः तिब्बती, तन्त्रों का प्रभाव पड़ा हो । 
क्योंकि कोलों के प्रधान तन्त्र 'कुलाणंब'में मय-मांसादि के प्रत्यक्ष प्रयोग 
की बढ़ी कड़ी निन्‍्दा है ( २5ठज्लास, को० ११७-१३६ ) । कोलाचार का 
मुख्य केन्द्र कामाख्या है जो भारतवर्ष के बिलकुल प्रबी प्रान्त श्रासाम में 
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१ समयिनां मन्त्रस्थ पुरश्चरणं नास्ति । जपो नास्ति। बाह्मद्दोमो5पि नास्ति । 
बाह्मपूजाविधयों न सन्त्येव । दवत्कमलमेव यावत्‌ सर्वेगनुष्ठेयम्‌ । 
लच््मीघर -- सौन्दयेलइरोटीका ( छी० ४१) । 
२ द्रष्टय उडरफ़--शक्ति ऐण्ड शाक्त ( अं० ) ए० ४४०-४४८। 


३१४ आय संस्कृति के मूलाधार 


स्थित है। सम्भवतः यहीं तिब्बती तन्त्रों का प्रभाव पड़ा जान पड़ता है । 
ग़ान्यवंतन्त्र, तारातन्‍्त्र ( १॥२ ) रुद्रयामल ( १७ पटल ) विष्णुयामल 
( १-२ पटल ) के आधार पर महाचीन ( तिब्बत ) से पत्चमकार-विशिष्ट 
पूज्ञाका प्रचार बसिष्ठके द्वारा किया गया माना जा सकता है। इस उदलेखसे 
पूर्वोक्त मत को कुछ आधार मिल सकता है। 


कुलाचार 


कोलाचार के विषय में बढ़ो आन्त धारणायें फेली हुईं हैं । तन्त्रों के 
प्रति लोगों के हृदय में जो एक अवद्देलना तथा तिरस्कार का भाव बना हुआ 
है उसका प्रधान कारण इस आचार का अश्रपर्याप्त ज्ञान है । 'कोल' शब्द 
का अर्थ ध्यान देने योग्य है। कोल वही है जो शक्ति को शिष के साथ 
मिलन करने में समर्थ होता है । “कुल” का अथ है शक्ति या कुणढलिनी 
और 'अकुल” का अर्थ है शिव। जो योगक्रिया से कुण्डलिनी का अभ्युतव्थान 
कर सहस्नार में स्थित शिव के साथ सम्मेलन कराता है वही कोख है । 
स्वच्छुन्द्तन्त्र का कह ता है--- 
कुल॑ शक्तिरिति प्रोक्तमकुल॑ शिव डच्यते। 
कुलेडकुलस्य सम्बन्ध: कोल इत्यमिधीयते | 
कुछ या कुंण्डलिनी श्तेह्ी कुलाचार का मूल अवलम्बन है। कुछा- 
चार ही कोलाचार या वामाचार के नाम से प्रसिद्ध है। यद्द आचार मय, 
मांस, मत्स्य, मुद्रा ओर मैथुन--इन पत्न 'म! कार या पश्च तत्त्व या पतन्च 
मुद्रा के सहयोग से अनुष्ठित होता है -- 
मद्यं मांसं च मीन॑ च मुद्रा मेथुन मेव च । 
मकार--पश्चक प्राहुर्योगिनां मुक्तिदायकम्‌ ॥ 


कुला चार ३१५ 


इन पश्च मकारों का रहस्य नितान्त गृढ़ है। वास्तव बात यह है कि ये 
अभ्यन्तर अनुष्ठान के प्रतीक हैं। जो कोई हन्हें बाह्य तथा भौतिक भर 
में प्रयोग करता है वह यथार्थ बात से बहुत द्वी दूर है। मद्य का 
अथ यह बाहरी शराब नहीं है, प्रत्युत ब्रद्वारन्ध में स्थित जो सहस्र दत्त 
कमल है उससे सुधा क्षरित होती है। उसे ही मद्य कह्दते हैं । उसी को 
पीने वाला व्यक्ति म्रप कहलाता है। यद्द खेचरी मुद्रा के द्वारा सिद्ध 
दोता है । इसी लिए तम्त्रों का कथन है--- 
व्योमपड्ट|ज-निस्यन्दसुधापान रतो नरः। 
मधुपायी समः प्रोक्तस्त्वितरे मद्यपायिनः ॥ 
जिहया गलसंयोगात्‌ पिबेत्‌ तदमृतं तदा 
योगिभिः पीयते तत्तु न मद्यं गौडपैश्टिकम्‌ । 
इनमें पहला 'कुलाणंव” का और दूसरा “गन्धवंतन्त्र” का वचन है । 
मांस«जो पुरुष पुण्य ओर पापरूपी पशुओं को ज्ञानरूपी खज्ज के 
द्वारा मार डालता है और अपने मन को ब्रह्म में लीन करता दे वही 
मांसाहारी हे । कुछाणंव का कथन है-- 
पुण्यापुण्यपशुं हत्वा शान-खद्गेन योगवित्‌ । 
परे लय॑ नयेच्चित्तं मांसाशी स निगद्यते ॥ 
मत्स्य-- शरीरस्थ इंडा तथा पिंगलछा नाड़ियों का नाम गंगा तथा 
यमुना है । इनमें प्रवाहित होनेवाले श्वास और प्रश्वास दो मरत्य हैं । जो 
साधक प्राणायाम द्वारा श्वास प्रश्वास बन्द कर कुम्भक के द्वारा प्राणवायु 
को सुघुम्ना के भीतर संचालन करता है वही यथार्थ मत्स्य-साधक है । 
“आगमसार” कहता है-- 
गज्ञायमुनयोम॑ध्ये द्वो मत्स्यो चरतः सदा | 
तो मत्स्यो मक्षयेत्‌ यस्तु स भवेन्मत्स्य-सताधक: ॥ 


३१६ आय॑संस्कृति के मूलाघार 


मुद्रा--सत्संग के प्रभाव से मुक्ति मित्रती है ओर अखतूसंग के 
प्रभाव से बन्धन प्राप्त होता है। इसी असत्संग के त्याग का नाम 'सुद्रा! 
है । 'विजयतन्त्र! का यही मत है-- 
सत्सड्ेन भवेन्मुक्तिर्सत्सज्ञेप बन्धनम। 
असत्संगमुद्रणं यत्त तन्‍्मुद्रा प्रकीर्तिता ॥ 
मैथुन का अर्थ मिलाना है। मिलाना किसका ? सहस््नार ( सस्‍्तक 
के ऊध्व भाग में स्थित सहस्नदलू वाले कमल ) में स्थित शिव का और 
मुलाधार में स्थित कुग्डलिनी का। अथवा सुषुम्ना का प्राण से योग 
'मेथुन” पद वाच्य होता है। ख्री सहवास से वीयंपात के समय जो सुख 
मिलता है, उससे शतकोटि गुणित अधिक आनन्द सुषुम्ना में प्राणबायु 
के स्थित होने पर होता है। वास्तव मैथुन यद्दी है-- 
ईंडापिज्ञलयो: प्राणान्‌ सुधुम्रायां अवतंयेत्‌ । 
सुषुम्नाशक्तिरटिष्टा जीवोड्य तु पर; शिवः। 
तयोस्तु संगमे देवेः सुरतं नाम कोतितम || 
इस विवरण से स्पष्ट हे कि पद्चमकार का सम्बन्ध अन्तर्यांग से है । 
इस उपासना का अ्रधिकारी भी साधारण व्यक्ति न होकर, उच्चक्ोटिका 
साधक द्वी द्दोता है। “अन्तर्याग” का अथ है भीतरी यज्ञ--भीतर योगिक 
क्रियाओं के द्वारा प्राणं अपान का मिल्लनन। दूसरा उपयुक्त पातश्र वही 
व्यक्ति होता है जो परव्रब्य के विषय में अन्धे के समान है, परखी के 
विषय में नपुंसक है ओर परनिन्दा में एकदम गूँगा है । 
परद्रव्येषु योअन्धश्व॒  परस्त्रीपु नपुंसकः | 
परापवादे यो मूक: सवंदा विजितेद्धियः । 
तस्थेब ब्राह्मणस्यात्र वामे स्यादधिकारिता ॥ 
वाममार्ग का यही रहस्य है। तत्त्व से अनभिज्ञ व्यक्ति ही ऐसी उच्च 


कुलाचार ३१७- 


साधना की निनदा में प्रवृत्त होता है। इस आध्यात्मिक भाषना से परिचय 
न रखने के कारण ही इस तत्व की इतनी अवददेलना दृश्गोचर होती है।. 

तन्‍्त्नों की प्रामाणिकता के विषय में दो मत हैं। भास्करराय तथा 
राघवभट्ट की सम्मति में श्रत्त्यनुगत होने से तन्त्रों का परतः प्रामाण्य है, 
परन्तु श्रीकण्ठाचाय तन्त्रों को श्रुति के समान स्वतः 
प्रमाण मानते हैं । कुलाणंव तन्त्रका स्पष्ट कथन 
है (२१४०) तस्माद्‌ वेदात्मकं शाख्र' विद्धि कोल्ा- 
गम प्रिये । कुल्लूक भट्ट ने मनुस्म्ति (२।१) की टीका में द्वारीत ऋषि 
का एक वाक्य उद्धुत किया है--पश्रुतिश्व द्विवधा वैदिकी तान्त्रिकों च-- 
जिसके अनुसार तनत्र की प्रामाणिकता श्रुति के समकक्ष मानी गई है । 
परन्तु प्रसिद्ध शाक्त-दाशनिक भास्करराय ने तन्त्र शास्त्र को स्मति शास्त्र 
के अन्तभूंत मानकर उसका प्रामाण्य अद्जीकार किया है'। मनन्‍्वादि 
स्घृतियों से तन्‍्त्रों की विशेषता यही है कि स्घृतियाँ कर्ंकाण्ड के श्रन्तगंत 
हैं ओर तन्त्र ज्ञानकाण्ड के । शारदातिकक के टीकाकार राघवभट्ट ने भी 
तन्‍त्रों को स्मृति शास्त्र मानकर उन्हें वेद के तृतीयकाण्ड उपासना काण्ड 
के अन्तगंत माना है। श्रीकण्ठाचार्य ने ब्रह्मसूत्र के अपने शैवभाष्य 
(२।२।३८) में तनत्रों का वेदवत्‌ प्रामाण्य माना है, क्योंकि वेद तथा 
तन्त्र शिवजी के द्वारा निर्मित होने के कारण समभावेन प्रामाणिक हैं । 
दोनों में श्रन्तर इतना द्वी है कि वेद केवल श्रेवर्णिक है--ब्राद्मण, क्षत्रिय 
तथा वैश्य इन द्विज वर्णों के लिए है परन्तु तन्‍्त्र सबके लिए माननीय 
हैं, परच्तु हैं दोनों आभाद्रणीय ओर प्रामाणिक । ( वर्य तु वेदशिवागम- 


तन्त्र की 
प्रामाणिकता 
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१ तन्त्रा्ं पमंशाद्लेडन्तर्भाव ( वरिवस्यारहस्य-प्रकाश ); परमार्थतरतु 
तन्त्रायां स्मृतित्वाविशेषेष॒पि मन्वादिस्मृते नां कर्मकाण्डरोपत्वं तन्त्राणंं अक्मकाएड- 
शेषत्वमिति लिदान्त।व ( सौभून्यभ,स्वर का उपक्रम )। 


११८ श्रायंसंस्कृति के मूलाघार 


योभेंदं न पश्यामः । वेदो5पि शिवागम इति ब्यवह्ारों युक्तः, तस्य 
तस्कतेत्वात्‌ । अतः शिवागमो द्विविध: त्रेवर्णिक विषयः सर्वविषयश्नेति । 
डउभयो रेकः शिवः कर्ता । उभरावपि प्रमाणभुतों वेदागमो--श्रीकण्ठभाष्य 
२।२।३८ ) । इस भाष्य की 'शिवाकंमणिदीपिका” व्याख्या में अ्रप्पय- 
दीक्षित ने आगम दो प्रकार का माना है--वैदिक और श्रवेदिक । वैदिक 
तन्त्र वेदाधिकारियों के लिए और अवैदिक तन्त्र वेद के अनधिकारियों के 
वास्ते हैं । अतः अधिकारीभेद से व्याख्या होने से आगम का प्रामाण्य 
सव्वथा सुव्यवस्थित है। 

तन्त्र-भेद--तन्त्रों के तीन प्रधान विभाग हैं--ब्राह्मण तन्त्र, बोद 
तन्त्र और जैन तन्न्र । ब्राह्मण तन्त्र भी उपास्य देवता की भिन्नता के 
कारण अनेक प्रकार का द्वोता है--सौर तन्त्र, गाणपत्य तन्त्र, वेष्णव 
तन्त्र, शेव तन्त्र तथा शाक्त तन्‍्त्र । इनमें प्रथम दो तन्‍्त्रों का प्रचार 
बहुत ही न्‍्यून है । परन्तु अन्य तीनों तन्‍्त्रों की लोकप्रियता तथा प्रचार 
बहुत मात्रा में है। वैष्णवतन्न्र का वर्णन प्रथमतः किया है। अन्य 
तन्त्रों का आगे वर्णन किया जायगा | 


वैष्णव तन्त्र 
(१) पाखरात्र की प्राचीनता 
आजकल 'पाज्नरान्न' द्वी वेष्णवागर्मों का प्रतिनिधि माना जाता है, 
परन्तु वैशानस आगम भी वैष्णवागम्मों के ही अ तभुंक्त है। पाश्वरात्र का 
प्रचुर साहित्य भी उपलब्ध द्दोतः है, परन्तु वैखानस आगम आजकछ लुप्त- 
प्रायसा हो गया है। परन्तु किसी समय में वैख्ञानसों का भी बोलबाढा 
था। पाज्रात्र तन्‍्त्र कितना प्राचीन है ? आवश्यक साधनों के अ्रभाव में 


' मनुस्मृति ३१९ 


इस प्रश्न का यथाथ निर्धारण करना असम्भव सा है। महाभारत के नारा- 
यणीयोपाख्यान ( शान्तिपव अध्याय ३३५-अध्याय ३४६ ) में पहले 
पहल इस तन्त्रके सिद्धान्त का प्रतिपादन किया गया है। जब महाष 
नारद को इसके तत्तों की जिज्ञासा उत्पन्न हुई, तत्र उन्होंने भारतवष के 
उत्तर में स्थित श्वेतद्वीप में जाकर नारायण ऋषि से इसके सिद्धान्तों का 
ज्ञान प्राप्त किया तथा लोट कर इस देश में उनका प्रथम प्रचार किया । 
इस प्रकार नारायण ऋषि इसके प्रवतंक हैं। पाश्चरात्र प्रन्थों का स्पष्ट 
कथन है कि पाश्चरात्र वेद का ही एक अंश है। पाश्चराश्र का सम्बन्ध 
वेद की 'एकायन'” शाखा से है । छान्दोग्य उपनिषद्‌ में 'एकायन” विद्या 
का नामोक्लेख है, पर इसके विवेच्य विषयों की श्रोर संकेत नहीं है । 
पर यहाँ भी 'एकायन” का सम्बन्ध नारद से है, जिन्होंने समस्त-वेदों 
के साथ साथ 'एकायन' का भी अध्ययन किया था । नागेश नामक एक 
अर्वाचीन ग्रन्थकार का कद्दना है कि शुक् यजुर्वेदीय काण्व शाखा का ही 
दूसरा नाम 'एकायन शाखा! है । जयाख्य संहिता (प० १७) पाश्नराश्र 
के प्रचारक शाण्डिल्य, भारद्वाज, मोझ्ञायन, ओपगायन झोर कोशिक ऋषि 
को का््वशाखानुयाया बतछाती है, पर अभो तक इस शाखा के ग्रन्थों 
का पता नहीं चलता । 

डत्पल (१० म शताब्दी ) ने अपने 'स्पन्दकारिका में पाश्चराश्र 
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१ (क) एक एकायनो वेदः प्रस्यातः सबतो भु+ि। ईश्वर संहिता (१।४१). 
(ख) वेदमेकायन नाम वेदानां शिरप्ति स्थितम्‌ । 
ददर्थक पाग्चरात्रे मोक्षदं तत्कियाववाम्‌ ॥ आऔीध्रश्न संहिता 
२ ऋग्वेद भगवो5च्येमि.........वाको वाक्यमे का यनम्‌-( छान्‍्दोग्य ७१॥२ ), 
३ द्रष्टय काण्वशाखामहिमासंग्रहद ( नद्रास दस्तलिखित पुस्तक चूची 
भाग ३ ). 


३२० आयी॑संस्कृति के मूलाधार 


श्रुति) तथा पाश्चराश्र उपनिषद्‌ से अनेक उद्धरण दिये हैं। सम्भवतः ये 
डझ्रण हसी शाखा के हैं। उत्पलकृत निर्देशों से पता चलता है कि 
दशम शताब्दी तक “पाश्चरान्न श्रुति! 'पाश्चरान्न उपनिषद्‌? तथा पाश्चरान्र 
संहिता--इस प्रकार इस तन्त्र के ग्रन्थ तीन भागों में विभक्त थे। यामुना- 
चाय॑ ( ११वीं शताब्दी ) ने अपने 'आगमप्रमाण्य' में पाश्चरात्र संहिता ग्रों 
का नामोक्लेख किया है । 

इन निर्देशों से स्पष्ट है कि यह तन्त्र उपनिषत्काल में विद्यमान था । 
कम से कम मद्दाभारत से प्राचीन तो अवश्यमेव हैं । भगवान्‌ ही उपेय 
( ध्राप्य ) हैं तथा वे ही उपाय ( प्राप्तिसाधन ) हैं। बिना भगवान्‌ के 
अनुग्रह हुये जीव भगवान्‌ को नहीं पा सकता। भगवान्‌ की 'शरणागति' ही 
केवलमात्र उपाय है | इस शरणागति-तत्त्व पर श्राग्रह दिखलाने के कारण 
इस तन्त्र का 'एकायन'” नाम श्रन्वर्थ सिद्ध होता द्ैे3 । पाश्चरात्र का ही 
दूसरा नाम 'भागवतधघर्म ओर 'सात््वतघर्म! था । भागवत धमम का उल्लेख 
विक्रम पूव॑ के शिल्नालेखों में मिलता है। विक्रमपूर्व द्वितीय शताब्दी में 
बेसनगर के शिलालेख में यूनानी हेलिश्रोडोरस को भागवत उपाधि धारण 
करने तथा गरुडस्तम्भ की स्थापना का वर्णन मिलता है । महाभारत 


१ पाद्चरात्रश्रुतावषि-बद्वद्‌ सोपानेन प्रासादमावहेद , सवनेन वा नदों तरेत्‌ , 
तद्॒त्‌ शारूण हद्वि भगवान्‌ शास्ता अवगब्त-यः । स्पन्दका रिका पृू० २ । 

२ पाग्चराश्नीषनिषदि च--ज्ञाता च शेयश्न वक्ता अर वाच्यज्न भोक्ता च भोज्यब्न ! 
स्वन्दका रिका पृ० ४०८ । 

३ खरुध्व॑ मनुयः सर्वे वेदमेकायनामिपभ । 
मोछायनाय वे पन्‍या एतदन्यो न विद्यते ॥ 
तस्मादेकायन॑ नाम प्रवदन्ति मनीषण: ॥ ईश्वर संहिता । 

४ श्ग्डियन एन्टोकेरी १६११ पृ, १३ । 


वैष्णव तनत्र ३२१ 


में 'सात्वत विधि? का उल्लेख किया गया हे" । इतना ही नहीं, 'सत्त्वत! 
शब्द ऐतेरयबाह्यण में भो आता है* । यदि इसका प्रयोग इसी प्रसक्न 
में हो तो सास्वत तनन्‍्त्र की प्राचीनता निःसन्दिग्ध है । 

पाग्वरात्र के मूल सिद्धान्त श्रुति में प्रतिपादित हैं। शतपथ ब्राह्मण 
( १३।६।१ ) में 'पाश्वरात्र सत्र” का वर्णन मिलता है जिसे नारायण ने 
समस्त प्राणियों के ऊपर शआआधिपत्य प्राप्त करने के 
लिए पाँच दिनों तक किया था। इस सत्र के आध्या- 
त्मिक रहस्य का पता नहीं चलछता, पर इतना तो निश्चित है कि विष्णु 
भक्तों के यज्ञ हिंसात्मक न होते थे, पशु के स्थान पर यव-घृत की ही 
भाहुति दी जातो थी। नारायणीयोपाख्यान के आधार पर नारायण भक्त 
राजा उपरिचर ने इस प्रकार का यज्ञ सप्तषियों के उपदेश से सर्वप्रथम 
किया । पाश्चरात्र के वेदिकित्व को लेकर श्रीवैष्णव आचार्यों ने बढ़ी सूक्ष्म 
मीमांसा प्रस्तुत की है। पाश्चरात्रों के चतुब्यंह” सिद्धान्त के अनुसार 
वासुदेव से संकर्षण ( जीव ) की उत्पत्ति द्वोतोी है, संक्षण से प्रशन्न 
( मन ) की ओर भ्रच्न्न से श्रनिरुद्ध ( अहंकार ) की । शह्डराचार्य ने 
शारीरक भाष्य ( २२|४२-०:५ ) में इस मत की कड़ी आलोचना की है 
ओर स्पष्ट शब्दों में इसे अवैदिक स्वीकार किया है, परन्तु रामानुज के मत 
में बादरायण ने उक्त उत्पत््यसम्भवाधिकरण में पाप्चरात्र का मणछन ही 
किया है, खयडन नहीं ( द्रृष्टच्य श्रीभाष्य )। महाभारत तथा पुराण के 
कनेक प्रमाणवार्ययों को उद्छ॒त कर रामानुज ने पाश्चरात्रागम को भो वेदों 


-य-वककन+3.33>32 पार +-3नमक+५ ० कम छ.0७-०3० ५७333 पाक ५७ -$७०५ सी -.>---++७+>७ 8 ५७+3५५३» 5 वाद ुनाा कक थक यू&३»०३७५३ नाना 3३-५3 नवाबकीन-कनमकम»जपाक न नीनननाननननन मन न-+&+नकननानय- नितिन न तन नीम नम तन 33 विकननन-+3+->नमम 4 +++- 


१ साजल्त॑ विधिमास्थाय गीतः संकर्षेण यः | 
द्वापरस्य युगस्यान्दे जञादो कलियुगस्य व ॥--मद्दाभारत मीष्म पव | 
२ एतस्यां दक्षिणस्यां दिशि मै के च सत्ततां राजानो औज्यायैव ते अभि- 
बिच्यन्ते, मोजेति एनान्‌ भभिषिक्तान्‌ भाचचते ऐतरेय जाह्मण ।८।३।१४। 
२१ 


पात्रात्र और वेद 
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के समान ही प्रसाणभूत माना है' | रामानुञ से पहले श्रीयामुनाचार्य ने 
आगम-प्रामायय! में पाआञ्वरात्रतन्त्र की प्रमाणिकता प्रबर युक्तियों के 
आधार पर छिद्ध की है। रामानुज्ञ के अनन्तर वेदान्तदेशिक ने 'पाञ्वरात्र 
रक्षा! में ओर भद्दारक वेदोत्तम ने तन्त्रशुद्ध' में इस विषय को मीसांसा- 
पद्धति से विचार कर पाश्चरात्रों को वेद्सम्मत सिद्धान्तों का द्वी प्रतिपादक 
सिद्ध किया है । 

पात्चरात्र का दूसरा नाम “भागवत या सात्त्वतः है। 'सरवत' का 
यादव चन्नियों के लिए प्रयोग होता है । झ्रतः ऐतिहासिक विद्वानों की 
सम्मति में यादवों में इसके विपुद्ध प्रचार होने के कारण यह संज्ञा इस 
तन्न्न को दी गयी थी। परन्तु पराशर को सम्मति में सात्वत भागवत (भक्त) 
का पर्यायवाची है। सातयति, सुखयति, आश्चितानिति, सात परमात्मा । 
स एपामस्तीति वा सात्त्वताः सात्वन्तो वा मद्दाभागव॒ताः: ( पराशरभइ--- 
विध्णुसहललनास भाष्य---वेडूटेश्वर प्रेस संस्करण प्ृू० ४६५ ) भ्रगवान्‌ 
विष्यु के परमाराध्य होने के कारण इन नामों की अन्वथकता स्पष्ट ही 
है, पर पाश्वरात्र शब्द की व्याख्या भिन्न भिन्न प्रकार से मिलती है। 
मद्दाभारत के अनुसार चारों वेद तथा सांख्य योग के समाविष्ट होने के 
कारण इस मत की संज्ञा पाग्रान्न थी। ईश्वर संद्रिता ( अ० २१ ) के 
कथनाचुसार शाण्डिल्य, ओपगायन, मोझयन , कोशिक् तथा भारद्वाज ऋषि 
को मिल्नाकर पाँच रातों में इसका उपदेश दिया गया था, तथा पद्मसंद्विता 
( ज्ञानपादु भ० $ ) का कथन है कि इसके सामने अन्य पाँव झास्त्र 
रात्रि के समान मल्तिन पढ़ गये; झतः पाश्रात्र नामकरण है। 
नारद पा्चरात्र के अनुसार इस नामकरण का कारण विवेच्य विषयों की 





१ सांख्यं योगः पाग्चरार्व बेदाः पाशुपतं तथा । 
आत्मप्रमासान्येतानि न इन्तन्यानि देतुमिः ॥ भीभाष्य २।२४२. 
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संख्या है । रात्र का श्र होता है ज्ञान' । परमतत्त्व, मुक्ति, भुक्ति, योग 
तथा विषय ( संघार ) इन पतञ्नविषयों के निरूपण करने से इस तनन्‍्त्र का 
नाम 'पाश्चरान्न! पढ़ा है* | अदिबुध्न्यपंद्विता ( ११।६४ ) इसी मत को 
स्वीकार करती है । 

पाव्चरात्र तन्त्र-बिषयक साहित्य नितान्त विशाल, प्राचीन तथा 
विस्तृत है, परन्तु दुःख से कहना पड़ता है कि उसका प्रकाशित अंश 
अत्यन्त स्वतप है । कपअल संद्विता भादि प्राचीन अन्यथों 
में निर्दिष्ट सूचना के अनुसार अगस्त्य संद्विता, काश्यप 
संहिता, नारदीय संद्विता, महासनस्कुमार संद्विता, वासिष्ठ संहिता, वाछुदेव 
संहिता, विश्वामित्र संद्विता, विष्णुरदस्य संहिता श्रादि पाञ्चरात्र संद्विताओं 
की संख्या दो सो पन्द्वह दे, परन्तु निश्चलिखित १३ संद्वितायं ही अब 
तक प्रकाशित हो सकी हैं: -(१ ) अद्दिबुष्न्य संदता( अड्यार द्धाइब्रेरी, 
मद्रास ) (२ ) इंश्वर संहिता ( सुद्शन प्रेस काली ) ( ३ ) कपिल 
संहिता, ( ४ ) जयाख्य संहिता ( गायकवाड़ ओरियन्टक सीरिज नं० ४७) 
(५ ) पराशर संद्विता, (३ ) पाग्मतन्त्र, (७) बृहत्‌ ब्रह्मप्लंड्िता 
( आनन्दाश्रम भ्रन्थमात्षा ) ( ८ ) भारद्वाज संहिता, (९ ) छद्ष्मीतन्त्र, 
( १० ) किसु तिछकक, ( ११ ) श्रीप्रश्ष संडिता, ( १२ ) विष्णुसंदिता 
( झनन्त शयन ग्न्थमात्ना ) तथा ( १३ ) सात्त्वत संहिता ( काञ्वी ) । 
इन तेरदहों में भी केवछ वे ही ६ संद्वितायें नागराषरों में छुपी हैं जिनके 
प्रकाशन-स्थान का यहाँ निर्देश हे । अन्य सात संद्वितायें आन्श्रक्निपि में 


साहित्य 


गज अज+++>-+ननक, 


१ रातब्न शानवचरन शान॑ पत्नविध॑ स्मृतम- नारद पाश्चरात्र १४४ । 

२ नारद पात्ररात्र श४५।५३ । 

३ द्रष्टव्य ढडा० आदर ( [)/., 50॥806 )- स्ट्रोढकशन टू दी पाश्नरात्र 
१६० १६०१२ ॥ 
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हैं। अन्य संहितायं भी विषयगौरव के कारण प्रकाशनयोग्य द्वोने पर भी 
हस्तलिखित रूप में ही मिलती हैं। समस्त पाश्चरात्र संद्विताओं में 'पोष्कर ', 
'सात्त्तत” तथा 'जयाख्य” संद्दितायें प्राचीनतम मानी जाती हैं। जयाख्य 
संहिता ३३ पटलों में समाप्त है, पर षष्टि अध्यायात्मक श्रहिलुंध्न्य संहिता, 
जयाख्य संद्विता से लगभग दुगुनी है । बृद्दद्‌ ब्रद्मयसंहिता परिमाण में कम 
ह। जयाख्य संहिता में दाशनिक तत्त्व का विवेचन संक्षिप्त है परन्तु 
अद्दिबुध्न्य संहिता का विवेचन खूब विस्तृत है। इन्हीं संद्विताओं के 
आधार पर इस तन्‍्त्र के सिद्धान्तों का प्रतिपादन किया जायगा । 
पाञ्वरात्र संद्दिताओं के विषय चार हैं:--( १ ) "ज्ञानः--ब्रह्म, जीव 
तथा जगत तत्त्व के आध्यात्मिक रहस्यों का डद्घाटन तथा सृष्टितत्त्व का 
विशेष निरूपण । ( २) 'योग?--मुक्ति के साधनभूत योग तथा योग- 
सम्बद्ध प्रक्रियाओं का वर्णंन। (३ ) “क्रियाः--देवाल्य का निर्माण, 
मूर्ति का स्थापन, मूर्ति के विविध आकार प्रकार का साज्गोपाज़ञ वर्णन । 
( ४ ) 'चर्या'--भआहिक क्रिया, मूर्तियों तथा यन्त्रों के पूजन का विस्तृत 
विवरण, वर्णाश्रम धमम का परिपालन, पव॑ तथा उत्सव के अवसर पर विशिष्ट 
पूजा का विधान । इनमें “चर्या! का वर्णंन आधे से अधिक दे। आधे में 
सबसे अधिक क्रिया, क्रिया से कम ज्ञान ओर सबसे कम योग का विवेचन 
है। अतः चर्या ओर क्रिया की व्यावद्दारिक विवेचना दी पाश्वरात्र संद्विताओं 
का मुख्य प्रयोजन है। प्रमेयों की मीमांसा गौण तथा प्रासड्जिक है। तन्त्रों 
की शेल्ी के अनुसार सृष्टि और भ्रध्याव्मतत्व का वर्णन एक साथ मिश्रित 
रूप से मिलता दे । 
( ख ) वेखानस आगम 
वैष्णब आगमों में वैज्ञासास आगम का भी मदृस्वपूर्ण स्थान है जो 
पाश्वरान्न के समान प्राचीन तथा प्रामाणिक होने पर भी उतना प्रख्यात 
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नहीं है। किस्सी समय में इसका बोलबाला था, परन्तु कारणवश 
इसकी लोकप्रियता का हास हो गया और आज तो इसका नाम भी सुनने 
को नहीं मिलता। मन्दिर भ्रोर मूर्ति--निर्माण के विषय को लेकर पाश्रात्रों 
तथा वैखानसों में प्राचीन समय में पर्याप्त मतमेद था 
परिचय 
ओर इसी प्रसद् में इसके मत पाश्चराश्र ग्रन्थों में 
उल्लिखित हैं। वेखानस कृष्णयजुर्वेद की एक स्वतन्त्र, प्रथक्‌ शाखा थी | 
चरण-व्यूह में वर्शित क्ृष्णयजुः की चार प्रधान शाखार्ओो--श्रापस्तम्ब, 
बोधायन, सत्याषाढ-द्विरययक्रेशी तथा ओऔखेय--में 'औखेय” अन्तिम शाखा 
है । 'वैखानस ओ्रौतसूत्र” के भाष्यकार वेंकटेश के कथनानुसार वैखानसों 
का सम्बन्ध इसी “ओखेय' शाखा के साथ था-- 
येन वेदार्थविज्ञेयो लोकानुग्रहकाम्यया । 
प्रणीत॑ यूत्रमीखेयं तस्मे विखनसे नमः ॥। 

गौतम धमंसूत्र ( ३४२ ), बौधायन धर्मंसूत्र ( २६।१७ ), वसिष्ठ 
धमसूत्र ( ९, १० ) में वानप्रस्थ यतियों के लिए 'चेखानस' का प्रयोग 
किया गया है। मनु ने भी वानप्रस्थों को 'वैखानस शास्त्र का अनुयायी” 
बतलाया है ( वेखानसमते स्थितः ६६७१ )। इसका मुख्य कारण यह 
है कि 'वैखानस धर्मप्रश्ष ( १।६-७ ) में वानप्रस्थों के आचार-विधान 
का साज्भोपाज़ वर्णन किया गया है जिनका अद्धरशः पालन करना तृतीय 
आश्रम के वनस्थ पुरुषों का प्रधान कतंव्य था । 

इस शाखा के केवल्न चार ग्रन्थ अबतक उपलब्ध हुए हैं--(क) वेखा- 
नसीया मन्त्रसंहिता, (ख) गृह्यसृत्र ( सात प्रश्नों या अध्यायों में विभक्त ), 
(ग) धर्मंसूत्र (या धर्मप्रश्न, तीन प्रश्नों में विभक्त ), (घ) ओतसूत्र । 
मन्त्रपाठ आठ अध्यायोंमें विभक्त है जिसके प्रथम चार अध्यायों में गृह 
तथा धर्मसूत्रों में निर्दिष्ट मनत्रों का संग्रह है और अ्रन्तिम चार अध्यायों 
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में [बशिष्ट विष्णुपूजा का विधान है। अतः इन्हें 'अ्रचनाकाण्ड' के नाम 
से पुकारते हैं। 

बैंखानसों की विशिष्टता का परिचय उनके गुहासूत्रों के अनुशीछन से 
दी हमें मिल जाता है। वेखानस ग़ुहासूत्र के ४ प्रश्न के, दशम, एकादश 
तथा द्वादश खणढ में विष्णु की स्थापना, प्रतिष्ठा तथा अचेना का विशेष 
वर्णन है | नित्य प्रातःकाल तथा सायंकाल में हवन के अनन्तर विष्णु की 
पूजा करना गृहस्थ के लिए आवश्यक है। विष्णु की मृति ६ अंगुली से 
परिमाण में कम न होती थी । विशेष विधि से उनकी घर में प्रतिष्ठा की 
जाती थी तथा विष्णुसृक्त ओर पुरुषसूक्त से उनकी पूजा की जाती थी । 
अष्टादार तथा द्वादशाक्षर मन्नत्नों के जप का विधान था | नारायण-बल्षि का 
उल्लेख ही नहीं है, प्रत्युत नारायण की सब देवताओं में प्रधानता 
स्पष्टाक्षरों में मानी गईं है (नारायणादेव सर्वार्थसिद्धः--वैखानस धमंप्रश्न 
३।०।१ )। पाश्चरात्र की वैदिकता सिद्धू करने के लिए अनेक उद्योग 
किये गये हैं, परन्तु वैखानस तनत्र की वैदिकता में किसी प्रकार की 
विप्रतिपक्ति नहीं है । 


(३ ) शैव तनत्र 


( इतिहास तथा साहित्य ) 


शिव या रुद्र की उपासना वैदिककाल से ही इस भारतभूमि में 
प्रचलित है। यजुब॑द में शतरुद्रीय अ्रध्याय की पर्याप्त प्रसिद्धि है। तैत्तिरीय 
आरण्यक (१०।१६ ) में समस्त जगत्‌ रुद्ररूप बतलाया गया है (सववों वे 
रुद्रः तस्मै रुद्राय नमो अस्तु )। श्वेताश्वतर में ( ३११ ) भगवान्‌ 
शिव सर्वांननशिरोग्रीव, सर्वेभूत-गुद्दाशय. सर्वेब्यापी तथा स्वंगत माने 
गए हैं, परन्तु इन उपनिषदों में तन्त्रशासत्र-निर्दिष्ट पशुपति का स्वरूप 
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उपलब्ध नहीं होता । अथवशिरस्‌ उपनिषद्‌ में पाशुपतब्रत, पशु, पाश, 
आदि तन्त्र के पारिभाषिक शब्दों की उपलब्धि सर्वत्रथम द्ोती है ( तस्मात्‌ 
ब्रह्म सदेतत्‌ पाशुपतं पशुपाशविमोक्षणाय अथथें० खण्ड ५ ) । इससे 
पाशुपतमत की प्राचीनता स्पष्टतः प्रतीत होती है | महाभारत में शेवमतों 
का वर्णन है। वामन पुराण ( ६।८६-९१ ) में शेवों के चार विभिन्न 
सम्प्रदाय बतछाये गये हैं:--शेव, पाशुपत, काल्नदू्मन तथा कापालिक । 
शक्राचाये ने (२।२।३७) के भाष्य में माहेश्वरों का तथा उनके प्रसिद्ध पत्च 
पदार्थों का डबलेख किया है। इस सूत्र की भामती ओर रत्प्रभा ने 
पुराणोक्त तृतीय नाम के स्थान पर “कारुणिक-सिद्धान्ती', भास्कर ने 
“काठक सिद्धान्ती, यामुनाचाय ने 'काछाम्गुख” नाम दिया है ( आगम 
प्रामाण्य ए० ४८-४९ ) । इस प्रकार माहेश्वर सम्प्रदाय चार हैं:--- 
पाशुपत, शेव, काज्नामुख और कापालिक । इन्हीं धामिक मतों के मूल 
ग्रन्थों को शेवागम' के नाम से पुकारते हैं। 'शेवतन्त्र” की वेदिकिता के 
विषय में प्राचीन ग्रन्थों में बढ़ा विवेचन है। मद्विज्नः-स्तोमश्न ( त्रयी सांख्य॑ 
योगः पशुपतिमतं वैष्णबमिति ) तथा बद्यासूत्र के तकपाद ( २।२।३७ ) 
में पाशुपत मत वेदबाह्य माना गया है, परन्तु श्रीकण्ठाचाय ने वेद तथा 
शिवागम को समभावेन माननीय तथा प्रामाणिक बतलाया है। अप्पय 
दीश्षित 'शिवाकंमणिदीपिझा? ( २।१।२८ ) में शिवागम को वेदिक तथा 
अवैदिक दो प्रकार का मानते हैं। वैदिक तन्श्र बेदाधिकारियों के लिए हैं 
तथा अवैदिक तन्त्र वेदाधिकारहीन व्यक्तियों के लिए हैं। भ्रतः दोनों की 
प्रामाणिकता न्यायसंगत है । 

माहेश्वर तन्‍त्रों के दाशंनिक दृष्टि की विभिन्नता के कारण तोन प्रधान 
सेद हैं--ह्वेतपरक ( शिवसन्त्न ), द्वेताद्ेतपरक (रुव्रतन्त्र ), अद्वेत (मैरव 
सन्त्र ) । पूर्वोक्त माहेश्वर मतों का श्रचार भिश्न-सिश्न प्रान्तों में था। पाशुपत 


शेश्८ श्राय॑संस्क्ृति के मूलाघार 


मत का केन्द्र गुजरात ओर राजपूताना था, शेव सिद्धान्त का प्रचार तामिल 
देश में ओर वीरशेव मत का प्रचार कर्नाटक प्रान्त में है । स्पन्द या 
प्रत्यभिज्ञा मत का केन्द्रस्थल काश्मीर देश है। इन्हों शेवमतों का ऐति- 
हासिक वर्णन क्रमशः आगे किया जायगा । 


( के ) पाशुपत मत 


इस मत के ऐतिहासिक संस्थापक का नाम नकुछीश, या छकुलीश 
ह्ढे। शिवपुराणान्तगंत 'कारवण माहदात्म्य” से इनका जन्म भड़ोंच के पास 
'कारबन” नाम स्थान में होना प्रतीत होता है। राजपूताना, गुजरात आदि 
नाना देशों में नकुलीश की मृतियाँ मिलती हैं जिनका मस्तक केशों से 
ढका रहता है, दादने हाथ में बीजपूर के फल और बायें हाथ में लगुढ 
या दण्ड रहता है | छगुढ धारण करने के कारण द्वी इनका नाम छगुडेश 
या ल्कुल्नीश होना प्रतीत होता है। भगवान्‌ शंकर के इन १८ श्रवतारों में 
लकुछीश आाद्य भवतार माने जाते हैं---लकुलीश, कोशिक, गाग्य, मैश्य, 
कोरुष, ईशान, पारगाग्ये, कपिछाणड, मनुष्यक, अपर कुशिक, अतन्नि, 
पिज्ञछाक्ष, पृष्पक, बृहदायं, अगस्ति, सनन्‍्तान, राशीकर और विद्यागुरु 
( अपना आचाये ) । ये तीथंश कहे जाते हैं। गुप्रनरेश विक्रमादित्य द्वितीय 
के राज्यकाल में ६१ गुप्त संवत्‌् ८३८० ई० ) का एक मद्दत््वपूर्ण शिलालेख 
मथुरा से मित्ना हे जिसमें उदिताचाय नामक पाश्ुपत द्वारा ग़ुरुमन्दिर में 
उपमितेश्वर भोर कपिलेश्वर नामक शिवल्लिंगों की स्थापना वर्णित है । 
डदिताचार्य ने अपने को भगवान्‌ कुशिक से दशम बतल्लाया दे ( भगवत- 
कुशिकाद्‌ दशमेन... ) छकुल्लीश कुशिक के गुरु थे । इस प्रकार शक पीढ़ी 
के लिए २५ वर्ष मानकर लकुछीश का समय १०७३० के आसपास सिद्ध 
दोता है ओर यह वही समय है जब कुषायानरेश इहुक्प्कि के सिक्कों पर 
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लगुडधारी शिव की मूत्तियाँ मिलती हैं। पाशुपतों का सम्बन्ध नन्‍्याय- 
वैशेषिक से नितान्त घनिष्ठ है। गुणरल ने नैयायिकों को 'शेव” और 
वेशेषिकों को 'पाशुपत? कहा है। नन्‍्यायवातिक के रचयिता उद्योतकर ने 
'पाशुपताचार्य” उपाधि से अपना परिचय दिया है। कभी इस मत का 
पश्चिमी भारत में विशेष प्रचार था तथा समधिक ख्याति थी । 

पाशुपतसाहिय--पाशुपतों का साहित्य बहुत ही कम उपलब्ध है । 
माधवाचाय ने सवेदशनपंग्रह में 'नकुलीश पाशुपत” नाम से इसी मत 
के भ्राध्यात्मिक सिद्धान्तों का वर्णन किया है। जैन ग्रन्थकारों में राजशेखर 
सूरि ने अपने षडदशन समुच्चय में 'यौगमत” से इसी का उल्ल्लेख किया है। 
न्यायसार के रचयिता, काश्मीरक भासवज्ञ (८०० ई०) की 'गणकारिका! में 
पाशुपतों के सिद्धान्त का संक्षिप्त विवरण है। हसकी विस्तृत 'रलटीका” नामक 
व्याख्या वास्तव में रलरूपा है जिसके अज्ञातनामा लेखक ने “सत्काय॑-विचार! 
नामक गन्‍न्थ की भी रचना कर इस मत को पर्याप्त पुष्टि की दे। सौसाग्य- 
वश पाशुपतों का मूल सूत्नग्रन्थ “महेश्वररचित पाशुपत सूत्र” अनन्तशयन 
ग्रन्थमाला में ( नं० १४३ ) कौरिडन्यकृत 'पश्चार्थीभाष्य! के साथ श्रभी 
प्रकाशित हुआ है । स्वदशनसंग्रह में निर्दिष्ट राशीकर-विरचित आाष्य 
यही है | इस पश्चाध्यायी ( १६८ सूत्र ) में पाशुपतों के पाँचों पदार्थों 
का विस्तृत बथा नितान्त प्रामाणिक विवेचन है । 


(ख) शेवसिद्धान्त-मत 


शेव सिद्धान्त का प्रचार दक्षिणदेश के तामिल प्रदेश में है। यद्द प्रदेश 
शेवधम का प्रधान दुर्ग है। यहाँ के शेवभक्तों ने भगवान्‌ भूतभावन शहर 
की आराधना कर भक्तिरसपूरित भव्य स्तोन्नों तथा सिद्धान्त-प्रतिपादक 
ग्रन्थों की रचना अपनी मातृभाषा तामिल्न में को है जो श्रुति के समान 
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आदरणीय माने जाते हैं। इन ८४ शेव सन्तों में चार प्रमुख जाचाय 
हुए सन्त अप्पार, सम्त ज्ञानसम्बन्ध, सन्त सुन्दरमूृति तथा सन्त माणिक्क- 
वाचक जो शेवधर्म के चार प्रमुख मार्ग चर्या ( दासमार्ग ), क्रिया 
( सत्पुश्रमाग ), योग (सहमाग्गं ) ओर ज्ञान ( सन्मार्गं ) के तामिल्रदेश में 
संस्थापक हैं । इन सन्‍तों का आविर्भावकाल सप्तम तथा श्रष्टम शताब्दी 
है । इनके पद्ले सन्त नक्कीर ( प्रथमशतक ), सन्त कण्णप्प ( द्वितीय- 
शतक ), सग्त तिरुमूलर ने शेवमत का विपुल प्रचार किया था । इनकी 
तामिल रचनायें 'सिद्धान्त' की मूलमित्ति हैं) । इन भक्तों ने जिन शेवतन्त्रों 
के तरवों का प्रचार किया है वे संस्कृत में धीरे धीरे प्रकाशित द्वो रहे हैं । 
इन आगमों को शिेवसिद्धान्त” के नाम से पुकारते हैं। भगवान्‌ शह्डर ने 
अपने भक्तों के उद्धार के लिए अपने पॉँचों मुखों से २८ तन्त्रों का आविर्भाव 
किया । सद्योजात नामक मुख से उत्पन्न आगम हैं--+ कामिक, २ योगज, 
३ चिन्त्य, ४ कारण, ७ अज्ञित । वामदेवमुख से--६ दीप, ७ सूक्ष्म, 
पय सहस्न, ९ अंशुमानू, १० सुप्रभेद । अधघोरमुख से--११ विजय, 
१२ निःधास, १३ स्वायम्भुव, १४ अनल, १५ वीर ! तपपुरुष मुख से--- 
१६ रोरव, १७ सुकुट, १८ विमल, १९ घन्द्र ज्ञान, २० बिम्त । ईशान 
मुख से--२१ प्रोदुगीव, ६२ लज्ित, २३ सिद्ध, २४ सन्तान, २५ सर्वोत्तर, 
२६ परमेश्वर, २७ किरण, २८ वातुल । जयरथ ने “तन्त्रालोक' को टीका 
में इन तन्‍त्रों के नाम दिये हैं। दोनों में कद्दीं-क्हीं अन्तर दे । इनमें 
१० द्वेतमूछक ( शेव ) तम्त्र हैं. जिन्हें परमशिव ने प्रणवादि दस शिवों 
को पढ़ाया तथा १८ द्वेताद्देत प्रधान ( रुद्र ) तन्त्र हैं जिन्हें परमशिव ने 
अधघोरादि अठारह रुद्रों को पढ़ाया । यही उपदेश “मद्दोधक्रम” तथा 
प्रतिसंद्विताक्रम” से दो प्रकार का है । अनेक उपागमों से युक्त होकर इन 
.._ ३ जीवनचरित के लिए द्रष्टव्य कल्याण---सन्ताडू पूृ० ४४ ०-- ४४२. 
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आगमों की संद्विताओों की संख्या २०८ है। सिद्धान्तियों के अनुसार 
श्रपर ज्ञानरूप वेद केवल भुक्ति का साधन है, परन्तु परज्ञान रूप यही 
शिवशास्र मुक्ति का एकमात्र उपाय है। कामिह के डपागमों में “रगेन्द्र! 
तन्त्र नारायणकण्ठ की वृत्ति ओर अ्रधोरशिवाचार्य की दीपिका के साथ 
दक्षिण से प्रकाशित हुआ है । 

शेवाचाय---अवान्तर काल में अनेक विद्वान शिवाचार्यों ने इन तनन्‍त्रों 
के सिद्धान्त को प्रतिपादन करने का हाघनीय प्रयत्न किया है। इनमें 
आठवीं शताब्दी में आविभूंत आचाय सद्योज्योति का नाम विशेष उल्लेखनीय 
है | इनके गुरु का नाम “डग्रज्योति! था। सद्योज्योति के महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ 
हैं-नरेश्वरपरीक्षा, रौरवागम को बृत्ति, स्वायम्भुव आगम पर डद्योत तथा 
तत्वसंग्रह, तत्त्वश्नरय, भोगकारिका, मोत्चकारिका, परमोक्षनिरासकारिका । 
हरदत्त शिवाचाय ( ११ शतक )--एक विशिष्ट आचाय॑ थे जिनकी 
श्रुतिसूक्तमाला? या 'चतुर्वेद्तास्पर्य-संग्रह' में वेदवेदान्त का तात्पय शिव- 
महिमा के प्रतिपादन में बतल्ााया गया है। इसकी शिवलिंग भूप! (१७५ श०) 
ने रमणीय टीका लिखी है । श्रीकण्ड तथा अप्पयदीधचित ने इस ग्रन्थ को 
अपना उपजीव्य माना है। बृहस्पति, शह्भरननन्‍दन, विधापति, देवबल- 
द्वेलाचायों की स्थिति अभिनवगुप्त से पहले थी, क्योंकि तन्त्राकोकर्में इनका 
उल्लेख मिलता है। नारायणकणठ के पुत्र रामकण्ठ ( $२ श० ) का 
आरम्भ ) ने सद्योज्योति के ग्रन्थों पर पाण्डिस्यपूर्ण व्याख्यायें तथा मोलिक 
ग्रन्थ भी लिखा है जिनमें (१) प्रकाश ( नरेश्वरपरीक्षाटीका ) (२) मातझ्- 
बुक्ति, (३) नादकारिका, (७ मोक्षकारिका वृत्ति, (७) परमोक्षनिरासका रिका- 
बृत्ति प्रकाशित हो गई हैं। रामकण्ठ के अन्तेवासी श्रोकण्ड सूरि ने 
'रक्षत्रय” लिखा है। उत्तज्ञशिवाचाये के शिष्य भोजराज रचित 'तरव- 
भ्रकाशिका” एक माननीय ग्रन्थ है जिसका निर्देश 'सूतसंदहिता' को दीका 
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में अमात्य माधव ने किया है। रामकण्ठ के शिष्य अधोरशिवाचाय (१२ श० 
का मध्यकाल ) ने तत्््वप्रकाशिका तथा नादकारिका पर वृत्तियों लिखकर 
इन ग्रन्थों को बोधगम्य बनाया है । सद्योज्योति के अन्तिम पाँच ग्न्थ, 
भोजराज की तत्त्वप्रकाशिका, रामकण्ठ की नादकारिका, श्रीकण्ठ का 
रलबत्रय--ये आठ भ्रन्थ 'अष्टप्रकरण” के नाम से विख्यात हैं । दक्षिण का 
'शेबागमसड” इन “सिद्धान्त” ग्रन्थों को नागराक्षर में प्रकाशित कर हमारा 
बढ़ा उपकार कर रहा है । 


(ग) वीर शैवमत 


वीर शैव्मत के अनुयायियों का नाम लिज्लायत या जज्म है । इनके 
विलक्षण भाचार हैं। ये वर्णंब्यवस्था नहीं मानते, यद्यपि इनके आद्य 
प्रवरतक ब्राह्मण थे । ये लोग शहर की लिज्ञास्मक मूर्ति गले में हर 
समय लटकाये गये रहते हैं। कर्नाटक देश में वोर शेव घमं का बहुल 
प्रचार है। इस मत के आद्य प्रचारक का नाम 'बसव!? ( १२ श० ) था 
जो कलचुरी नरेश बिजल के मन्त्री बतलाये जाते हैं। वीर शैवों का कथन 
है कि यह मत नितान्त प्राचीन है। पाँच महापुरुषों ने इस मत का 
भिन्न-भिन्न समयों में उपदेश दिया है। इनके नाम रेखुकाचार्य, दारुकाचार्य, 
एकोरामाचाय, परिडताराध्य तथा विश्वाराध्य हैं जिन्होंने क्रमशः सोमेश्वर, 
सिद्धेश्वर, रामनाथ, मन्लिकाजुन, तथा विश्वेश्र नामक प्रसिद्ध शिवलिड्नों 
से आविभृंत द्ोकर शैव घ॒स का प्रचार किया। इन्होंने क्रमशः “वीर! 
सिंहासन को रम्भाषुरी ( मैसूर ) में, सद्धम” सिंद्दासन को उज्वयिनी में, 
ववैराग्य' सिंहासन को केदारनाथ के पास ऊखी मठ में, “सूर्य”! लिह्ठासन 
को 'श्रीरेक्ष” में तथा 'ज्ञानः विंद्यासन को काशी ( जंग्रमबाड़ी--विश्वा- 
राध्यमहासंस्थान ) में स्थापित किया । सिद्धान्त के र८ आगम इन्हें भी 
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मान्य हैं| श्रीपति ( १०६० ई० ) ने ब्रह्मसूत्र पर 'श्रीकर! भाष्य लिख- 
कर इस मत की उपनिषन्मूलकता प्रदर्शित की है। श्रीशिवयोगी शिवा- 
चाये का 'सिद्धान्त शिखामणि? वीर शेव का माननीय ग्रन्थ है । 


(घ) प्रत्यमिज्ञा तन्त्र 
काश्मीर देश में प्रचछित शेव आगम को प्रव्यभिज्ञा, स्पन्द या त्रिक 
दशन के नाम से पुकारते हैं। प्रत्यभिज्ञा तथा स्पन्द--यह नामकरण 
इस तन्त्र के विशेष आध्यात्मिक तत्व के कारण है। 'त्रिक' या षडध! 
शास्त्र नाम देने का कारण यह है कि इस दशन में पशु-पति-पाश तीन 
तत्त्वों का प्रधानतया वर्णन है अथवा ९२ आगामों में से 'सिद्धार, नामक! 
तथा “मालिनी तन्त्र' सबसे अधिक मदत्वशाली हैं? | तन्त्राल्षोक की टीका 
में हस दुशन के श्राविर्भाव तथा प्रचार का इतिहास संक्षेप रूप से उद्नि- 
खित है। भगवान्‌ परमशिव ने अपने पद्नमुखों से उत्पन्न शिवागमों को 
द्वृतपरक व्याख्या देखकर अद्वेत सिद्धानत के प्रचार के लिए इस मत का 
आविर्भाव किया तथा दुर्वासा ऋषि को इस शेवशासन के प्रचाराथ आदेश 
दिया । त्यम्बक, श्रामदंक तथा श्रीनाथ नामक मानस पुत्रों को उत्पन्न 
कर दुर्वासा ने क्रम से भरद्वेत, ढेत तथा द्वैताद्वेत दर्शनों का उपदेश दिया । 
अतः व्यम्बक द्वारा प्रचारित होने से इसका नाम त्रेयम्बक दर्शन भी है। 
सोमानन्द्‌ ( ८७० ईं० ) अपने को त्यम्बक से १९वीं पीढ़ी में बतलाते 
हैं। अतः एक पीढ़ी के लिए २५ साल का समय मानने पर ।त्रक दर्शन 
का आविर्भाव काछ पत्चम शतक में सिद्ध होता दे । 
इस अद्वंतवादी त्रिकद्शन का साद्वित्य बड़ा विशाल है और काश्मीर 
संस्कृत ग्रन्थमाला में प्रकाशित हो रह्दा है। काश्मोर में प्राचीनकात्न 











१ तन्त्रालोकभाग १ ६० ३४, ९० ४६ । 
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में मालिनीविज्नय, स्वच्छन्द, विज्ञानमैरव, नेन्र आदि अनेक शेवागम 
प्रचलित थे जिनको परवर्ती भाचार्यों ने इस अद्वेत मत का डपजीब्य 
माना है। श्रिक के मूल प्रवतेक आचाये वसुगुप्त (८०० ईं० के आसपास ) 
हैं। शिवसूत्रविमशिंणी के आरम्भ में क्षेमराज का कथन है कि भगवान्‌ 
श्रीकण्ठ ने स्वयं वसुगुप्त को स्वप्न में आदेश दिया कि मद्दादेव-गिरि के एक 
विशाल शिलाखण्ड पर लिखे गये 'शिवसूत्रों! का उद्धार तथा प्रचार करो । 
जिस चट्टान पर ये सूत्र उद्धक्कित मिले थे उसे आज भी 'शिवपल” ( शवों 
पतन ८ शिवशिला ) के नाम से पुकारते हैं। ये ही ७७ सूत्र इस दुशन के 
मुल आधार हैं । वसुगुप्त ने स्पन्दकारिका ( ७५२ कारिकायें ) में शिवसूत्रों 
के सिद्धान्तों का ही विशदीकरण किया है । गीता की ( वसुगुप्त कृत ) 
वासवी टीका अभीतक प्रकाशित नहीं है । 

वसुगुप्त के दो शिष्यों ने दो प्रकार की दाशनिक चिन्ता की धारायें 
चलाई । महामाहेश्वराचाय ( २ ) कल्लट ( नवम शतक का उत्तराद्ध ) ने 
स्पन्द्‌ सिद्धान्त को अग्रसर किया तथा (३ ) सोमाननद ने प्रस्यभिज्ञामत 
का आविर्भाव तथा भ्रचार किया । दोनों मतों की दार्शनिक दृष्टि एक ही है, 
यद्यपि छोटे-मोटे सिद्धान्तों में पाथक्‍्य है। कल्लट की सबसे श्रेष्ठ कृति स्पन्द 
कारिका की वृत्ति है जो 'स्पन्द्सवंस्व” के नाम से विख्यात है। सोम।नन्‍्द 
के मद्दत्वशाली ग्रन्थों के नाम 'शिवदृष्टि' और परात्रिशिका-विवृति' हैं। 
(४ ) उत्पलाचार्य ( ९०० ई० ) सोमानन्द के शिष्य थे । इनकी ईश्वर- 
प्रत्यभिज्ञाकारिका' न्रिक सम्प्रदाय का मनन-शास्त्र है जिसमें परपत्ष का 
प्रामाणिक खण्डन कर अ्द्वेततत््व का मण्ढन है। इस ग्रन्थ के नाम पर 
ही यह दशन '्रत्यभिज्ञा' नाम से व्यवहृत किया ज्ञाता है। उत्पछ 
की 'छिद्धित्रयी में अजदप्रमात्‌ सिद्धि, ईश्वरसिद्धि तथा सम्बन्धसिद्धि 
की गणना है और 'शिवस्तोत्रावक्षी' भक्ति-रस से पूरित बढ़ा ही सुन्दर 
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स्तोन्न-संग्रद है। (७) अभिनवगुप्त ( ९७५०---१००० ई० )--उत्पल 
के प्रशिष्य तथा लक्ष्मण गुप्त के शिष्य अभिनवगुप्त का नाम दर्शन तथा 
साहित्य दोनों घंखार में प्रसिद्ध है। 'अभिनवभारती? तथा ध्वन्याल्लोक 'लोचन!” 
ने इनका नाम साहित्य जगत्‌ में जिस प्रकार अमर कर दिया है, उसी 
प्रकार ईश्वरप्रध्य भिज्ञाविमशिणी, तन्त्रालोक, तन्त्रसार, मालिनीविजय- 
चातिक, परमाथसार, परात्रिंशिका-विबृति ने त्रिकदशन के इतिहास में इन्हें 
चिरस्थायी बना दिया दहै। इनके विपुलकाय “तन्त्रालोक” को मन्त्रशास्त्र का 
विश्वकोष कहना चाहिए । साहित्य तथा दर्शन का सुन्दर सामअ्स्य 
करने का श्रेय महामाहेश्वराचार्य अभिनवगुप्ताचाय को है । सर्वतन्त्रस्वतन्त्र 
दोने के श्रतिरिक्त ये एक श्रलोकिक पुरुष थे। ये अर्थे-व्यग्बकमत के प्रधान 
आचार्य शम्भुनाथ के शिष्य और मत्स्येन्द्रनाथ सम्प्रदाय के एक सिद्धू कोल 
थे। (६) क्षेमराज ( ९७५-१०२७० )--अभिनव जैसे गुरु के खुयोग्य 
शिष्य थे । व्यापकता की दृष्टि से इनके ग्रन्थ अभिनव से कुछ ही न्यून 
हैं। इनके सुप्रसिद्ध प्रन्थ हैं:--($) शिवसूत्र-विम्शिणी, (२-४) स्वच्छुन्द 
'तन्त्र, विज्ञान-मेरव तथा नेत्र तन्‍्त्र पर उद्योत टीका (७) प्रत्यभिज्ञाहदय, 
(६) स्पन्द्सन्दोह, (७) शिवस्तोत्रावडी की टीका आदि । इनके अतिरिक्त 
डत्पल वेष्णब की 'स्पन्द्‌ प्रदीपिका', भास्कर तथा वरद्राज का 'शिवसूत्र 
वार्तिक', रामकणठ की '“स्पन्दुकारिका विद्वतिश, योगराज् की 'परमार्थ 
सारबृत्ति' तथा जयरथ की तनत्रालोक की विपुल्नकाय टीका और गोरक्ष 
( महेश्वरानन्द ) की 'परिमल” सद्दित महाथंमअरी” बिख्यात अन्य हैं । 
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(७) शाक्त तन्त्र 

शाक्ततन्त्रों की संख्या बहुत दी अधिक है। शाक्त पूजा-पद्धति के 
नितान्त गोपनीय तथा गुरुमुखैकगम्य होने के कारण शाक्तों की यह 
धारणा अनेकांश में सत्य है कि शाक्त तन्‍त्रों के प्रकाशित होने पर अनर्थ 
होने की ही अधिक सम्भावना है। इसलिए शाक्ततन्त्रों का प्रकाशन बहुत 
ही कम हुआ है, तथापि इन प्रकाशित तनत्रों के ही श्रनुशीलन से शाक्तों 
की विपुल साहित्यिक सम्पत्ति तथा डदात्त सिद्धान्तों का परिचय भछीभाँति 
मिलता है। गुण, देश, काल, आमज्नाय आदि की भिन्नता से आगमों 
से अनेक भेद प्रदर्शित किये जाते हैं। साक्त्तिक आगमों को “तन्त्रः, 
राजस को 'यामल” तथा तामस को 'डामर' कद्दते हैं। भगवान्‌ शड्ूर 
के मुखपत्चकों से उत्पन्न होने से आगमों के प्रधानतया पाँच आज्ञाय! 
होते हैं?---पूर्वान्नाय, दक्षिणान्नाय, पश्चिमाम्नाय, उत्तराज्नाय तथा 
ऊर्ष्याज्नाय । निम्नतर तथा गुप्तमुख से उत्पन्न अधान्नाय छुठाँ आज्नाय 
माना जाता है। कुछाणवतन्त्र के तृतीय उल्लास में इन श्रान्नायों का 
वर्णन है । पूर्वाज्लाय सष्टिर्प तथा मन्त्र योग है, दक्षिणान्नाय स्थिति-रूप 
और भक्तियोग है, पश्चिमान्नाय संहाररूप तथा कर्मयोग है; उत्तराम्नाय 
अलुग्रहरूप झोर ज्ञानयोग है । ऊर्ध्वान्नाय को कुलाणंव में बढ़ी 
प्रशंसा की गईं है? । यद्द ऊर्ध्वाज्नाय कौलों के अनुसार कौलाचार में 
गृहीत है, पर सामयिकों के मत में यह श्रानज्नाय समयमत से 
सम्बद्ध है। भोगोलिक दृष्टि से समस्त भारत तथा एशिया भद्दाद्वीप 
तीन भागों में बॉँटा जाता है। भारत का उत्तर-पूर्वीय प्रदेश विन्ध्य से 





१ परशुराम कल्पसूत्र १।२। 
२ चतुराम्नायतिज्ञनादूर्ध्वाम्नायः परः प्रिये ! 
ऊध्वेत्वाव सवेधर्मायमूर्ध्वान्नायः प्रशस्यते--कुला्णव ३।१६-१७, 
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लेकर चित्तत्न € चद्ग्राम ) तक “विष्णुक्रान्ता! कहलाता है। उत्तर 
पश्चिमीय भाग 'रथक्रान्ता? के नाम से प्रसिद्ध है जिसमें विन्ध्य से 
लेकर महाचीन ( तिब्बत ) तहु के देश अन्तभुंक्त माने जाते हैं। 
तृतीय भाग '“अ्रश्वक्रान्ता? के विषय में कुछ मतभेद है । 'शाक्तमंगल” तन्त्र 
के अनुसार विन्ध्य से ल्लेकर दक्षिण समुद्र पयन्त के समस्त प्रदेश की 
तथा “महासिद्धि सार! के अनुसार करतोया नदी से लेकर जावातक के 
समग्र देशोंकी गणना “अश्क्रान्ता” में को जाती है । इन तीनों क्रान्ताओं 
में ६७ प्रकारके तन्त्र प्रचलित बतलाये जाते हैं। शाक्त पूजा के ठीन प्रधान 
केन्द्र हैं-काश्मीर, काञ्ली, और कामाख्या । इनमें प्रथम दोनों स्थान 
'श्रीविद्या? के केन्द्र थे और कामाख्या कोल्लमत का मुख्य स्थान आज भी है। 
कामाख्या में अनाय तिब्बती तन्‍त्रों के विशेष प्रभाव पकने के कारण पतञ्ञ- 
तत्वों का इतने डग्ररूप में प्रचार दृष्टिगोचर ट्ोता है। इस ब्रिकोण का 
मध्य बिन्दु काशी है जिसमें इन सिद्धान्तों का सुन्दर समन्वय उपलब्ध 
होता हे । इन शाक्त तन्त्नों का सम्बन्ध अथवंबेद है 'सोमार्यकाणड? 
के साथ माना जाता है, परन्तु यजुः तथा ऋग्वेद से सम्बद्ध तान्त्रिक 
उपनिषत्‌ भी उपलब्ध हैं। इन तन्त्रमत-प्रतिपादक उपनिषर्दों में ये 
नितान्त प्रसिद्ध हैं--कोल, त्रिपुरामदोपनिषत, भावना, बहूच, श्रुणोप- 
निषत्‌, अद्वेतभावना, कालिका और तारा उपनिषद्‌ । इनमें से प्रथम तीन 
उपनिषदों का भाष्य भास्कर राय ने लिखा है तथा त्रिपुरा तथा भावना 
का अश्रप्पप दीसित ने । ये सब उपनिषद्‌ कक्षकत्ते की तान्त्रिक टेस्ट 
ग्रन्थमाऊछा ( नं० ११ ) में प्रकाशित हुए हैं । 

लक्ष्मीधर ने “चतुःषष्ठ्या तन्त्रे: सकलमततिसन्धाय भुवनं' ( सोन्द्य 
रद्दरी पद्य ३१ ) की व्याख्या करते समय तीनों मार्गों ( कोल, मिश्र 


तथा समय ) के| तन्त्रों का विशेष परिचय दिया है । कोल मार्ग के अनुसार 
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मद्दामाया, शम्बर, अद्ययामछ, रुद्रयामछ आदि तन्‍त्रों की संख्या ६७ है, 
जिनके नाम तथा विषय का उल्लेख 'वामकरेश्वर!, 'कुलचूड़ामणि', 'सर्वोज्ञ/स 
तन्‍्त्र! तथा ल्क्ष्मीधघर की टीका में किया गया है। इन ग्रन्थों में विशेष 
पार्थक्य मिलता है । समय मार्ग के श्रजुसार ये समस्त तन्त्र अवैदिक हैं 
तथा ऐदटिक सिद्धि-प्रतिपादक होने से वैदिक मार्ग से कोसों दूर है ( एवं 
चतुःषश्तिन्त्राणि परिज्ञातणामपि वश्चकानि। ऐहिकसिद्धिपरव्वात्‌ वैदिकमार्ग- 
दूराणि )। मिश्रमार्ग के तनन्‍्त्र आठ प्रकार के हैं---चन्द्रकछा, ज्योत्स्रावती, 
कलानिधि, कुल्लायं व, कुल्लेश्वरी, भु बनेश्वरी, बाहस्पंत्य तथा दूर्वांस-मत। ये 
तन्त्र उच्च ब्रद्मविद्या के प्रतिपादक् होने पर भी लोकिक अ्रम्युद्य के भी 
साधक हैं; अतः कोल ओर समय उभ्यमार्गों के मिश्रण होने से यह 
“मिश्रमार्ग ' कदृछ्यता है। समय मत का मूलग्रन्थ 'शुभागमपञ्चक” कहदकाता 
है जिसमें वसिष्ठ, सनक, शुक, सनन्‍्दन ओर सनत्कुमार द्वारा विरचित 
संहितापश्चक की गणना है। लक्ष्मीघर ने इन संद्विताओं का उद्धरण भी 
टीका में दिया दे । तन्त्रसाहित्य नितान्त विशाल, व्यापक तथा मद्दत्त्वपूर्ण 
है। शाक्त तन्‍्त्रों की संख्या हजार से ऊपर है, परन्तु इस विशाल साहित्य 
का बहुत ही थोढ़ा अंश प्रकाशित हुआ है। इन प्रकाशित तन्‍त्रों में 
कुलचूडामणि, कुलाणंव, तन्त्रराज ( टीका सुद्शन, प्राणमअरी रचित ), 
शक्तिसंगम तन्त्र ( कालीखण्ड तथा ताराखण्ड ), कालीविलास, शानाखंव, 
वामकेश्वर, मद्दानिर्वाण, रुद्रयामल, श्रिपुरारहस्य, दक्षिणाम्‌ तिसंदिता आदि 
विशेष विख्यात हैं । शह्टराचाय ने भो 'प्रपद्बयसार! नामक .तन्‍्त्र का निर्माण 
किया है जिसकी टीका आचार्य के शिष्य पद्मपादाचार्य ने छिस्री है । 
लक्षणदेशिक ( ११ शतक ) का “शारदा तिल्कक” राघवभटद्ट की टीका के 
साथ तान्त्रिक रहस्यों का भाकर है। इन सामान्य तनत्रों के अतिरिक्त 
भिन्न-भिन्न आचारों के भी अपने विशिष्ट ग्रन्थ हैं । 


शाक्ति तन्त्र २३९ 


श्रीविद्या के १२ उपासक प्रसिद्ध दैं--मनु, चन्द्र, कुबेर, लोपामुद्रा, 
मन्मथ ( कामदेव ), श्रगस्ति, भ्प्नि, सूय, इन्द्र, स्कन्द, शिव ओर क्रोच- 
भद्टारक ( दु्वांसामुनि )। श्री नटनानन्द कृत कामकछाविलास की टीका 
( छो० ७२ ) से पता चलता है कि श्रीविद्या के दो सन्तान सुप्रसिद्ध 
ईैं--कामराजसन्तान और छोपाश्लुद्गा सन्‍्तान, जिनमें कामराजसन्तानहों 
अविच्छिन्न रूपसे विद्यमान है, ल्ोपामुद्रासन्तान तो विच्छिन्न हो गया है । 
कामराज़ में द्व्योघ गुरुओं के नाम भी वहाँ दिये गये हैं। श्रीविद्या के 
प्रधान आचार्यों में तीन आचारयों की रचनायें उपत्नब्ध हैं। श्रीदत्तात्रेय 
ने त्रिपुरातत्व के उद्धाटन के किए अष्टादशसाइस्री 'दत्तसंद्रिता! की रचना 
की थी, परन्तु दुब्ोंध द्ोने के कारण परशुराम ने इसका संक्षेप ५० खणडों 
ओर ६ हजार सूत्रों में किया । इसका भी संक्षेप हारितायन सुमेधा ने 
दशखण्डास्सक 'परशुराम कल्पसूत्र' में किया है। गायकवाढ़ संस्कृत- 
ग्रन्थमाला में यद्द अपूर्व ग्रन्थ प्रकाशित हुआ है। अगस्थ्य के शक्तिसूत्र 
कविराजजी को मिले हैं । उन्होंने इन्हें सरस्वतीभवन स्टढ़ीज़ (१०म भाग) 
में प्रकाशित किया है | 'अथातः शक्तिज्िज्ञासा' प्रथमसूत्र है | इन निगृढ़ 
११३ सूत्रों की एक अल्पाक्षरा अधूरी बृत्ति भी प्रकाशित हुई है, परन्तु 
विस्तृत व्याख्या के अभाव में इन सूत्रों का रहस्य प्रकट नहीं दोता । 
दुर्वासा के सूत्र नहीं मिलते, 'शक्तिमहिन्नःस्तोम्र! ही उनको एकमात्र 
उपलब्ध रचना है। हधर के आचार्यों में गोडपाद श्रीविद्या के बड़े 
भारी उपासक थे जिनका 'सुभगोदय” ( स्तोन्न ) तथा श्रीविद्यारत्नसूच्र! 
( शब्गरारण्य की विस्तृत व्याख्या-संवलित ) एतद्विबवयक प्रसिद्ध ग्रन्थ 
हैं। गोडपाद के प्रशिष्य शद्भराचाय श्रीविद्या के एक विशेष थआचाये थे 
जिनकी 'लौन्दयलदरी” तथा “छक्निताब्रिशतीभाष्य' रहस्यपूर्ण रचनायें हैं। 
सौन्दर्यक्दरी' में कवित्व तथा तान्त्रिकृत्व का भनुपन्त सम्प्रिलन दे। 


३४० आयेसंस्कृति के मूलाधार 


इसकी ३७ टीकायें उपलब्ध हैं जिनमें केवल्याश्रम, नरसिंदद, अच्युतानन्द, 
कामेश्वरसूरि की महत्त्वशालिनी टोकायें अभीतक अ्रप्रकाशित हैं। लक्ष्मीघर 
( १२६८-१३७५९ ई० ) की प्रकाशित टीका समयमार्ग के रहस्यों के जानने 
के लिए नितान्त उपयोगी है । पुणयानन्दनाथ का 'कामकलाविल्लास” नट- 
नानन्द को “विद॒वज्ली” व्याख्या के साथ शाक्ततत्त का प्रकाशक है । इन्हीं 
के शिष्य अम्ठतानन्दनाथ की “योगिनीहदुयदीपिका? वामकेश्वरतन्त्र के 
एक भाग की बढ़ी सुन्दर व्याख्या दहै। शाक्तदाशनिक श्री भास्करराय 
( १०वें शतक का पूर्वा्ध ) का नाम शाक्तसम्प्रदाय के इतिद्वापर में सुवर्णा- 
चरों में लिखने योग्य है। इनके ग्रन्थ शाक्तविद्याके आध्यात्मिक रहस्यों 
के उद्धाटन के लिए कुक्षी हैं। इनकी रचनाओं में वरिवस्यारहस्य, 
सौभाग्यभास्कर ( ललितासइख्ननाम का भाष्य ), सेतु ( नित्यापोडशिकार्ण॑व 
की टीका ), गुप्तवती ( दुर्गासप्तशती को व्याख्या ) तथा कौल, भत्रिपुरा, 
भावना उपनिषदों की टीकायें विशेष प्रसिद्ध हैं। इनके शिष्य उमानन्दनाथ 
ने “नित्योत्सव! नामक पद्धतिग्रन्थ को रचना १७५८० ई० में तथा प्रशिष्य 
रामेश्वरसूरि ने परशुराम कह्पसूत्र! की टीका “सौभाग्यसुधोदय” का 
निर्माण १८३१ ई० में किया। ये ग्रन्थ बड़ोदा से प्रकाशित हैं। 
लक्ष्मण रानाडे की परशुराम कल्पसूत्र को टीका ( सूत्रतत्त्वविमर्शिणी ) 
अमीतक अ्रप्रकाशित ही है। भास्करराय का सम्प्रदाय मद्दाराष्ट्र तथा 
सुदूर दक्षिण में आज भी जागरूक है। कौल्षमत के आचार्यों में पूर्णानन्द 
( जगदानन्द; १४४८-१५२६ ) का नाम प्रसिद्ध है। विख्यात 'पट्‌चक्र- 
निरूपण! इनके विस्तृत “श्री तत्त्वचिन्तामणि? का एक प्रकरणमात्र है। ये 
ब्रह्मानन्द के शिष्य थे ओर बंगाल के रहनेवाल्े थे । इनके झन्य ग्रन्थों में 
श्यामारहस्य, शाक्तक्रम, तत्त्वाननद्तरं गिणी प्रसिद्ध हैं। कोलाचाय सदानन्द का 
ईशावास्य ग्रन्थ का भाष्य ओर सर्वानन्द का 'सर्वोज्नाप्त! तन्‍्त्र प्रसिद्ध हैं। 
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शैत-धम्म 

परम पुरुष आनन्द्धन अशेषगुणाकर भगवान्‌ को शक्कर॒रूप से भावना 
करनेवाला तथा तदनुरूप उपासना करनेवात्ना सम्प्रदाय शिव-सम्प्रदाय! 
के नाम से विख्यात है । ऐतिद्वासिक दृष्टि से विचार करने पर भारतीय 
धार्मिक सम्प्रदायों में यह प्राचीनतम है, इसे हम निस्सन्देह मान सकते 
हैं। जो लोग ठोस वस्तु के प्रमाण पर ही अपनी आस्था जमानेवाल्े हैं, 
उन्हें यह बात टॉक लेनी चाद्ििए कि सिन्ध नद की घाटी में मोहन-जो-दड़ो 
स्थान पर मिली हुईं मूर्तियों में भगवान्‌ श्र को मृति अन्यतम हे । 
भगवान्‌ शड्गर योगी के रूप में अद्वभित किये गये हैं ओर उनके पाप ही 
उनका नन्‍्दी भी विद्यमान है। इससे स्पष्ट प्रतीत द्वोता है कि आज से 
पाँच हजार वर्ष पहले सिन्‍ध की उपत्यका में जो आय जातियाँ निवास 
करती थों वे भगवान्‌ शड्भर को आराध्य देवता के रूप से पूजन किया 
करती थीं। किसी भी धार्मिक सम्प्रदाय की इतनो प्राचीनता अ्रभीतक 
सिद्ध नहीं हुईं है । 

व्यापकता की दृष्टि से भी यह सम्प्रदाय नितान्त मद्दत्वपूर्ण तथा 
प्रभावशाली घिद्धू हुआ है। उत्तरी भारत से लेऋर दक्षिणी भारत तक, 
हिमालय से लेकर कन्याकुमारी तक भारत के समग्र प्रान्तों में देवादिदेव 
महादेव की उपासना अत्यन्त प्राचोन काल से प्रचलित रद्दी है । यहाँ के 
निवासियों के हृदय में धार्मिक भावना को जाग्रत तथा श्रग्रवर करने में 
भगवान्‌ शहर की उपासना कितनी सफज्ञता से कारयक्रारिणी सिद्ध हुईं 
है, शेव धर्म के इतिहास से सामाम्य भी परिचय रखनेवाले छोर्गों से इसे 
बताने की श्रावश्यकता नहीं है। अपनी रुचि तथा सम्मति के अनुसार 
भारत के विभिन्न प्रान्तों के विद्वानों में भगवान्‌ शड्र को केन्द्र मानकर 
अनेक आध्यात्मिक सिद्धान्तों की महत्वपूर्ण उद्भावना की है। तामिल 
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प्रान्त के शेवगण शिव-सिद्धान्ती? के नाम से विख्यात हैं। आध्यात्मिक 
दृष्टि में ये हेतवादी हैं । कर्नाटक प्रान्त का 'वीर शेव” धर्म शक्तिविशिश- 
द्रेत का उपासक है । गुजरात तथा राजपूताने का पाशुपत मत भी 
द्वेतवादी ही है। इन सबों से दाशनिक दृष्टि में भिन्नता रखनेवाला कश्मोर 
का त्रिक या प्रत्यभिन्नादर्शन है, जो पूर्यरूपेण अद्वेतवादी है । इस प्रकार 
हम द्वविढ देश से लेकर कश्मीरतक भगवान्‌ शड्डर की व्यापक उपासना 
पाते हैं| इतना द्वी नहीं, गुप्काल के अनन्तर जब भारतीय परिदडतों ने 
वेदिक धर्म की ध्वजा फहदराते हुए भारत से पूर्वीय देशों--जावा, सुमात्रा, 
मलय, बोनियो, चम्पा, कम्बोज--में उपनिवेश बनाये, तब श्रपने साथ 
वे भगवान्‌ शझ्कर को भी लेते गये और इन देशों में शेव धर्म की दृढ़ 
प्रतिष्ठा की । आाज भी शैव-मन्दिरों की सुन्दर रचना तथा कलापूर्ण सजा- 
वट देखकर कोन ऐसा कछाविद्‌ होगा ज्ञो विस्मय से चकित न हो उठे | 
इन सुदूर देशों के निवासियों में धार्मिक भावना, आध्यात्मिक चिन्तन 
तथा कछा-प्रेम को जाग्मत्‌ करने तथा उसे मृत्तमान्‌ बनाने का सारा श्रेय 
इसी शेव-सम्प्रदाय को है । 
शेवमत विशुद्ध वेदिक मत है, इस बात को भी आज अभ्रमाणों से 
पुष्ट करने की आवश्यकता प्रतीत द्वो रद्दी हे ? बात यह है कि पाश्चात्त्य 
पर्डितों के मत से प्रभावित ट्ोकर भारत में द्दी पण्डितों का एक ऐसा 
दल तैयार द्दो गया हे जो रुद्र तथा शिव को भाय॑ देवता न मानकर 
झअनाय॑ देवता उद्घोषित करने का विपुछ प्रयास कर रद्दा है। वैदिक 
ग्रन्थों के भनुशीलन करने से रुद्र तथा शइ्ढडर के वेदिक देवता होने में 
तनिक भी सन्देह्ठ नहीं रहता । रुद्ग की प्रशंसा में प्रत्येक घंड्विता में अनेक 
मन्त्र उपलब्ध होते हैं। यजुबंद में तो 'रुद्राध्याय' नामक एक मद्दत््वपूण 
तथा स्वतन्त्र अध्याय द्वी उपरब्ध द्ोता है। रुद्र अनाय देवता कथमपि 
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नहीं हैं । वे वस्तुतः अप्नि के ही प्रतीक हैं। अप्ि के दृश्य भौतिक आधार 
पर ही रुद्र की कल्पना खड़ी की गयी है। अप्नि की शिखा ऊपर उठती 
है। अतः रुद् के ऊध्य लिड़' की कश्पना है। शिवलिद्ञ को ज्योतिर्लिज्” 
कहने का भी यह्दी अभिप्राय है। भ्रप्मि वेदी पर जलते हैं, इसोलिये शिव 
जलधारी के बीच में स्थापित किये जाते हैं। शझ्ूडर जल के अभिषेक से 
प्रसन्न होते हैं तथा शिवभक्त अपने शरीर पर भस्म धारण करते हैं । यहदद 
बात भी इसी सिद्धान्त को पुष्ट करती है। वस्तुतः अ्रप्नि के दो स्वरूप 
हैं---धोरा तनु और अघोरा तनु । अपने भयझ्टर धोररूप से वद्द संसार के 
संदहार करने में सम द्वोता है, परन्तु अधोररूप में वही संघार के पालन 
में भी समर्थ होता दे । यदि अप्लि का निवास इस मद्दीतछ पर न द्वो तो 
क्या एक सण के लिये भी प्राणियों में प्राण-सञ्चार रद्द सकता है ? सूक्ष्म 
दृष्टि से बिचार करने पर प्रतीत द्वोता दे कि प्रलय में द्वी सृष्टि के बीज 
निद्दित रद्दते हैं तथा संद्ार में ही उत्पत्ति का निदान अ्रन्तद्धित रद्दता 
है। अ्रतः उग्ररूप के कारण जो देव रुद्र हैं, वे ही जगत्‌ के मदल-साधन 
करने के कारण शिव हैं । जो रुद्र हैं वद्दी शिव हैं । शिव और रुद्र दोनों 
अभिन्न हैं । इस प्रकार शेवमत को वैदिकता स्वतः सिद्ध है) । अतः शेव- 
मत वेदप्रतिपादित नितान्त विशुद्ध,' व्यापक प्रभावश्ञाली तथा प्राचीनतम 
है, इसमें किसी प्रकार के सन्देद्ठ करने की गुझ्लाइश नहीं है । 

अब शेव-सत के अनुसार साध्य तथा साधन, आनन्द तथा उसकी 
प्राप्ति के उपाय का संक्षिप्त वणन यहाँ किया जाता है। ऊपर हम कह 
चुके हैं कि शेव-सम्प्रदाय के अनेक अवान्तर सेद हैं, जिनकी दार्शनिक 
दृष्टि भिन्न होने के कारण दाशंनिक सिद्धान्तों में भेद द्वोना स्वाभाविक है। 
संक्षेप में कद्द सकते हैं कि इस मत के अनुसार तीन रल हैं ओर ये तीनों 
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१ विरेष के लिबे द्र॒ष्टध्य लेखकरचित “घर्म और दर्शन! (प० ११-२१ ) 
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'प'कार से आरम्भ द्ोते हैं---पशु, पाशु ओर पति। इन तीन तत्वों के 
स्वरूप का ज्ञान इस सम्प्रदाय के रहस्य जानने के लिये नितान्त 
आवश्यक है । 


पशु 

भ्रणु, परिस्छिक्ष रूप तथा सीमित शक्ति से युक्त होनेव'ला जीव दो 
(पशु! है। वह न तो चार्वांक के समान देहरूप है, न नेयायिकों के 
समान प्रकाश्य ओर न जैनियों के समान भ्रव्यापक अपितु व्यापक, 
प्रकाशरूप तथा श्रनेक है । वह सांख्यदर्शन के पुरुष के समान अकर्ता 
भी नहीं है, क्योंकि पाशों के दूरीकरण करने के अनन्तर शिवत्व-प्राप्ति 
होने पर उसमें निरतिशय ज्ञानशक्ति तथा क्रियाशक्ति का उदय होता है । 
इसीलिये शेव सिद्धान्त पद्थु को कर्ता मानता दे। पाशों के तारतम्य के 
कारण पशु तीन प्रकार के दोते हैं--विज्ञानाकल्न, प्रढयाकल भोर सकक। 
मल तीन प्रकार के दोते डैं--आशणव मल, कार्मण मर तथा मायीय मल। 
जिन पशुश्रों में विज्ञान, योग तथा संन्यास से या भोगमान्र से कर्म छीण 
हो जाते हैं श्रोर इसी कमक्षय के कारण उनमें शरीर का योग नहीं होता, 
उन पशुओं को 'विज्ञानाकल” कद्दते हैं। इनमें केवल्न आणव मल ही शेष 
रहता है। 'प्रत्लयाकल? में प्रलयदशा में शरीरपात दोने से मायीय मल 
तो नहीं रहता; परन्तु श्रन्य दो मलों को सत्ता तो बनी ही रद्दतों है । 
तीसरे प्रकार के पशुर्भों में अर्थांत सकल में पूर्वोक्त तोनों प्रकार के मल 
विद्यमान रद्दते हैं । अतएवं वह्द अधम श्रेणी का पशु है। संसार के समग्र 
जीव पशु हैं । पशु का व्युप्पक्तिलभ्य अर्थ हे--वह व्यक्ति जो पाशों के 
द्वारा जकड़ा गया द्ो--पाशनाश्व पशवः। यही पशु की व्युस्पक्ति 'पाशुपत- 
सूत्र” में दी गयी है। गाय-बैक्ञ को इसीलिये तो हम पशु कट्दते हैं ह 
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वे बन्धन के द्वारा जकड़े जाने के कारण परतन्त्र हैं, श्रपने उद्धार करने में 
किसी प्रकार समर्थ नहीं हैं। संसारी जीवों की भी यही दशा दे । वे स्वयं 
तो शिवरूप ही. हैं, सच्चिदानन्दरूप हैं । परन्तु अनेक मर्षों से आवृत होने 
के कारण उनकी वह मौलिक स्वातन्व्थ दक्ति नष्ट हो गयी है । 


पाश 


पाश का अर्थ हे बन्चत--वहु बन्घन, जिसके द्वारा शिवसूय होने 
पर भी जीवों को पशुत्व-प्राप्ति होती है । पाश चार प्रकार के होते हैं--- 
( १ ) मर, ( २ ) कम, (३ ) माया ओर ( ४ ) रोध-शक्ति । जीव 
स्वाभाविक रूप से ज्ञानशक्ति ओर क्रियाशक्ति से सम्पन्न है। वह विभु, 
सर्वत्र व्यापक है; परन्तु जिस पाश या बन्धन के कारण उसके ज्ञान और 
क्रिया का तिरोभाव द्वो जाता है, वह परिच्छिन्न बन जाता है, उस पाश 
का नाम है--मल, भाणवमल श्र्थात्‌ अणुता या परिच्छिन्नता। इस मल 
को उपमा तन्त्रग्रन्थों में धान के ऊपरी छिलके तथा ताँबा में लगनेवालो 
कालिसा से दी जाती है| छिलका धान के अछुरित होने का कारण होता 
है, उसी प्रकार यह मल इस देद्द की उत्पत्ति का कारण होता है। जि 
प्रकार ताम्र की काल्िसा रसशक्ति से निवृत्त होती है, डसो प्रकार यद्द 
जीव भी शिवशक्ति से निवृत्त होता है-- 
एको ह्नेकशक्तिहंकक्रिययोश्छादको मल; पूंसः । 
तुषतण्डुलवज्शेयस्ताम्नत्थितकालिमावद्‌ू वा ॥ 
फरछार्थी ज्ञोवों के द्वारा किये जानेवाले अनादि कार्यकलाप को कर्म! 
कहते हैं। 'माया! शब्द मा और या दो पदों से बनता है। 'मा? का 
अथ है प्रलयकाल में जगत्‌ का अधिष्ठान तथा “या? का अथ दे सष्टिकाल 
में अभिव्यक्त द्ोनेवाला पदार्थ । ज्ञिसमें प्रलयकाल में जीव छीन हो जाते 
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हैं तथा सृष्टिकाल में जिससे उत्पन्न हो जाते हैं, उसका नाम है माया 
जगत की भूल प्रकृति का नाम माया है। माया शेवतन्त्र में वस्तुरूपा 
है; वेदान्त के समान अनिवंचनीया नहीं है। माया एक और नित्य है । 
यह अशुद्ध सृष्टि का मूछ कारण है। चौथे पाश का नाम है 'रोधशक्ति! । 
परमेश्वर को यह वह्द शक्ति है, जिससे वे जीबों के स्वरूप का तिरोधान 
करते हैं। इन्हीं पाशों से जीव सदा जकड़ा हुआ है | अपने शुद्ध रूप से 
विह्दीन होकर वह जगत्‌-प्रपश्न में फँसा हुआ है । वस्तुतः तो वह्द स्वतन्त्र 
है; परन्तु इन्ददीं पाशों ने उसे परतन्त्र बना डाला है। जिस प्रकार कोक 
में गायों के गले की रस्सी को खोल्ककर उनका स्वामी ह्वी उन्हें स्वतन्त्र 
बनाता है, ठीक इसी प्रकार बिना पशुपति की अनुकम्पा हुए पशु अपने 
पाशों से कथमपि विमुक्त नहीं हो सकता है । 


पति 


पति से अभिप्राय परमेश्वर परमशिव से है । परमेश्वयं, स्वातन्त्य 
तथा सर्वेज्षव--ये सब पति के असाधारण गुण हैं। शिव नित्य मुक्त हैं। 
अर्थात्‌ स्वभावसिद्ध नित्य, निरमंठ, निरतिशय ज्ञानशक्ति ओर क्रियाशक्ति 
से युक्त हैं। सृष्टि, स्थिति, संद्दार, तिरोभाव तथा अनुग्रह- इन पाँच 
कृर्यों के संपादक भगवान्‌ शहर ही हैं। वे कर्ता हैं ओर स्वतन्त्र हैं । 
कर्ता वह्दी होता है जो स्वतन्त्न होता है। 'स्वतन्त्रः कर्ता ।! शिव की दो 
श्रवस्था एँ ट्वोतो हैं--ल्यावस्था और भोगावस्था । जिस समय शक्ति 
समस्त व्यापारों को समाप्त कर स्वरूपमातन्र में श्रवस्थान करती है, यही 
लयावस्था है। जिस समय शक्ति उन्मेष को प्राप्त करती है, विन्दु को 
कार्योत्पादन के लिये अभिमुख करती है और काये का उत्पादन कर शिक 
के ज्ञान और क्रिया में सम्दद्धि करती है, यद्द शिव की भोगावस्था दे । 
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रुद्र ओर शद्डगर एक दी हैं। ईश्वर शब्द से शिव का ही प्रधानतया 
बोध दोता है । इसीलिये कालिदास ने कहा है--महेश्वरस्थ्यग्बक् एव 
नापरः”-- अर्थात्‌ महेश्वर शब्द से शिव का ही बोध ड्वोता है अन्य किसी 
देवता का नहीं । शिव शब्द 'शीडः स्वप्ने” धातु से बना हुआ है, जिससे 
उसका भर्थ है 'शेरते प्राणिनो यस्मिन्‌ सः शिवः” अर्थात्‌ प्राणी जिसमें 
शयन करें, प्रलयकाल में जो सबका श्रघिष्टानरूप है वही शिव है। 'रुद्र! 
शब्द का अर्थ भी यही है | 

तापत्रयात्मकं संसारदुःख॑ रुत्‌ रुद॑ द्राववतीति रुद्रः । 

अर्थात्‌ वह देवता, जो संधार के तीनों दुःखों को दूर करते हैं, वही 
रुद्र हैं। इस प्रकार जगत्‌ के परम मदड्गल साधन करनेवाले शिव तथा 
भक्तों के दुःखों को दूर करनेवाल्ले रुद्र एक ही परम तत्त्व के बोधक हैं । 
श्रुति कहती है--एको द्ि रुद्रो न द्वितीयो3वतस्थे!---भर्थात्‌ एक दो रुद्ध 
तत्त्व है, उससे भिन्न कोई दूसरा तत्त्व है द्वी नहीं। इस श्रुति से स्पष्ट है 
कि रुद्र ही मद्दाकारण भूत शुद्ध परमन्रद्म हैं । इसीलिये वे प्रलयकाल में 
काल के भी काल हैं। जो झरूत्यु जगत में उत्पन्न प्रत्येक पदार्थ को अपने 
बद्य में कर एक दिन संद्वार कर डालती है वह भी रुद्र के लिये एक 
सामान्य भोजन दे । कठोपनिषद्‌ ( 4॥२२७५ ) का कथन है--- 

यस्य ब्रह्म च क्षुत्र' च उभे भवत औोदनः । 
मृत्युयैस्योपसेचनं क इत्था वेद यत्र सः ॥ 

आद्यय है कि ब्द्माक्षत्र ले उपलक्तित समस्त संघार जिसका भात है, 
र॒त्यु जिसका दाल-साग आदि है, उसे कोन भछी प्रकार जान सकता है? 
जिस प्रकार प्राणी दाल-भात को मिलाकर श्रनायास द्वी खा ढालता है, 
इसी प्रकार समस्त जगत तथा विश्वसंहारक काल को खा जानेवाला पर- 
मेश्वर झत्यु का भी झुृत्यु है। अतएवं वह खत्युज्षय है। महाकाल, 


३४८८ आय॑संस्कृति के मूलाधार 


काक्षकाल, मह।कालेश्वर शब्दों से वढ्दी अभिद्ित किया जाता है । यदि 
कोई बच जाय तब्न तो उप्तकी संहारशक्ति की समग्रता में बाधा हो पड़ 
जाय । इसीलिये सबको कवलित करनेबाले काल को भी भगवान्‌ शक्ूर 
अपनी उद्रदरी में डाल देते हैं। वे जगत के परम कारण हैं । वे प्रसुया- 
वस्था के सूचक हैं । प्रलय से जगत्‌ की सृष्टि होती दे ओर अन्त में उसी 
प्रतय में ही यद्द लीन हो जाती है। इसलिये वे कारणावस्था के सूचक हैं । 

भगवान्‌ शड्डर के गुणों का क्या शब्दतः प्रतिपादन किया जा सकता 
है ? जो मन और बुद्धि से भी अगम्य है--क्या उसझे यथार्थ रूप का 
परिचय कथमपि प्राप्त हो सकृता है ? अगाघ समुद्र की मद्बत्ता तथा 
व्यापकता समभने की शक्ति सामान्य जलबिन्दु में क्या है ? शित्र अंशी 
है, पशु उनका सनातन अंश है ( जीवभूतः सनातनः--गीता १७७ )। 
अंश में अंशी के अनुगमन करने की शक्ति है; परन्तु मद्दान्‌ू, व्यापक, 
इ न्द्रयागोचर रूप के जानने का सामथ्य कहाँ ? कालिदास का कहना 
बिढकुल ठीक हैः-- 

“न सन्ति याथाथ्यंविदः पिनाकिनः ।! 

जितने विरोध हो सकते हैं, इन विरोधों का अवसान जहाँ सम्पक्त 
होता है, वही तो शड्टर हैं। वे स्वयं दरिद्र हैं, परन्तु अपने भक्तों के 
ऊपर प्रसन्न होऋर अनन्त छद्ष्मी की वर्षा करनेवाले हैं। त्रिज्ञोकनाथ द्दोते 
हुए भी श्मशान में निवास करते हैं | उनका शरीर नितान्त भयानक है, 
परन्तु वे 'शिव! ( मड्डलकारक ) कहे जाते हैं। ऐसी अवस्था में उनके 
यथाथरूप का परिचय हमें कैसे मिल सकता है ? जो विश्व्रुति है, यदद 
जगत ज्ञिसका रूप है, डसकी मूर्ति का निरूपण कैसे किया जा सकता 
है? ठीक ही है-- 

न विश्वमृत्तेरवधायते वपुः ।! 
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शिव का साकार रूप 


भगवान्‌ शट्ूटर का जो साकार रूप है, वह कितनी आध्या त्मकता से 
ओतप्रोत है--इसको आध्यात्मिक दृष्टि रखनेवाले विद्वान भलीभाँति देख 
सकते हैं। भगवान्‌ शड्टर का शरीर भस्म-धवलित है। सच्त्व का रह्ज 
उजला होता है। अतः सत्त्वगुण को आश्रय करनेवाले शिव का शरीर 
श्रेत होना ही चाहिए । शहूर के मस्तक, गला तथा भुजदण्डों में भयड्ूर 
विकराल सर्प विराजमान हैं । यह सं है क्या ? यह सर्प है मृत्यु का 
प्रतीक | भगवान्‌ शह्ूर रूत्युक्षय हैं, तभी तो जो खत्यु सभी को ग्रास 
कर लेती हे, वह निर्धोायं बनकर शझ्ढर की दासी बनी हुईं उनके शरीर 
को सुशोभित करती है। शिव के लल्लाट पर चन्द्रमा है। चन्द्रमा प्राणियों 
के सन्‍्ताप को हरण करनेवाला है तथा सोन्दय का परम निधान है ! 
इसे ललाट पर घारण करने से यह लक्षित होता है कि शझ्वर जगत्‌ के 
जत्रिविध ताप के निवारक तथा सोन्दर्य के श्रनन्त कोप हैं । गड्जा जीवों को 
भुक्ति-मुक्तिप्रदायिनी हैं, वह जिसके मस्तक के ऊपर वशवर्तिनी बनकर 
विचरण करती हैं, वह परम पुरुष भुक्ति तथा मुक्ति का नितान्त सम्पादक 
होगा, यह कहना पुनरुक्तिमात्र है। शहर ब्रिलोचन हैं। दो नेन्न तो चन्द्र 
और सूय के रूप में सहज ही दृष्टिगोचर होते हैं । तीसरा नेत्र है-- 
ज्ञाननेत्र । इसी नेत्र से काम का दहन किया जाता है। जबतक यह्द नेत्र 
डद्बुद्ध नहीं होता तबतक काम का साम्राज्य रहता है, काम-वासना 
प्राणी को अपना दास बनाकर सनन्‍तत विचक्षित तथा चन्चनरू बनाये रद्दती 
है। ज्ञान की अपन से ही कामोपलक्षित समस्त कर्मा का संद्वार किया 
जाता है । 


शानाभिः सर्वकर्माणि भस्मसात्कुसते तथा ॥ ( गीता, ४।३७० ) 
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गीता इसी तत्त्व का प्रतिपादन करती है । श्र का बाहन है वृष । 
यह वृष धर्म का प्रतीक है इसका रहस्य यह है कि कल्याण की आधार- 
भूमि धर्म ही है । बिना घमें का श्रवत्लम्बन किये कल्याण की कढ्पना 
ही असम्भव है । जगत्‌ को धारण करनेवाला धमं है। उसी पर आरूढ़ 
होकर कक््याण गमन करता है। वृषारूढ़ श्र के स्वरूप का यही 
आध्यात्मिक रहस्य है । भगवान्‌ महादेव दिगम्बर ( नम्न ) रद्दते हैं । 
इसके भी अन्दर गूढ़ तरव निहित है। देश, कार, गुण, क्रिया आदि 
पदार्थ प्राणियों को सदा शआ्रावरण किया करते हैं, ये प्राणियों को सदा 
सीमत किया करते हैं; परन्तु परमेश्वर देशकाल्ञादि से श्रनवन्छिन्न रहता 
है। इसीलिये श्रुति उसे 'नेति! “नेति? शब्दों से पुकारती है। ब्रह्म 
निर्विशेष, निगुंण, निलेप, अकारण है--इसी की सूचना भगवान्‌ शह्डूर 
के नझरूप ( उपाधिद्दीन रूप ) से हमें मिल रद्दी है। भागवत का यदद 
कथन श्डर के सच्चे रूप का प्रतिपादक है--- 
स॒ वै न देवासुरमत्य॑तिर्यड न स्री न षण्ठो न पुमान्न जस्तुः । 
नाय॑ गुणः कमे न सन्‍न चासन्निषैधशेषो जयतादशेषः | 


साधन-तस 


स॒ुक्ति तथा मुक्तिसाधन की कल्पना तन्त्रों के अनुसार अन्य मतों से 
विज्नक्षण है । यद्द तो निश्रय ही है कि अनादि काल से प्रवृत्त मलावरणों 
से संयुक्त होने के कारण पशु नाना योनियों में भ्रमण करता हुआ अनन्त 
क्लेशों का भाजन बना हुआ है । इन मलों के दूर करने का उपाय बताना 
प्रत्येक दर्शन का काये है। तन्‍त्रों का तो कहना है कि यद मत्ष न तो 
ज्ञान के ह्वारा हटाया जा सकता है न कम के द्वारा, बढ्क “क्रिया? के 
द्वारा ही इसका अपसरण हो सकता है। जबतक पाक पूरे रूप से नहीं 
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होता तबतक वह हटाया नहीं जा सकता । मल एक सत्तास्मक पदाथ है, 
उसकी उपमा नेत्र में पढ़नेवाले जानी ( मोतियाबिन्द ) से दी जा सकती 
है। जाली बिना शख्र-क्रिया के दृटायी नहीं जा सकती। मल की भी यद्दी 
ठोक दशा है। परिपक्कता दोनों में अपे'्षत्त है। जीव में स्वतः कोई 
सामथ्य नहों है, जिससे यह मल हटाया जा सकता है। तप भादि 
तीम्रतर उपाय हैं, परन्तु ये भी मर को दूर करने में समर्थ नहीं होते । 
मल के दूर करने का एक ही साधन है और वह है परमशिव का भनुग्रह | 
इसे ही तन्‍त्रों में 'शक्तिपात” कद्ठते हैं। जब शझूर का अनुग्नह द्वोता है, 
तभो जीव जीवसल्व से मुक्त द्ोकर शिवत्व लाभ करता है। इसी अनुग्नह- 
शक्ति का नाम है दीक्षा । दीक्षा? शब्द का श्रथ है ज्ञान का दान तथा 
पाप का ज्पण करनेवाला साधन-विशेष -- 
दीयते ज्ञानसद्धावः क्षीयते पशुबन्धना । 
दानक्षपणसंयुक्ता दीक्षा तेनेह कीर्तिता |--( तन्त्रालोक ) 

आचाय भगवान्‌ का ही रूप है। गुरु की दीक्षा के बिना, जो भगवान्‌ 
को ही अनुप्रह-शक्ति का प्रतीक है, जीव के पशुध्व का अपसरण दो नहीं 
सकता । सच्चे गुरु की खोज इसीलिये की जाती है । अनाड़ी पुरुष को 
सन्माग पर लगाने का काम गुरु का ही है, परन्तु सच्चा गुरु तभी 
मिछता है, जब भगवान्‌ शहर का अनुग्रह होता है। और भगवान्‌ शहूर 
के अनुग्रह्द का उपाय दे शरणापन्न द्वोना। जीव जबतक बहिरक्ल होकर 
बाहरी वृत्तियों में छया हुआ दे, तवतक वह्द सन्‍्सार्ग से बहुत दूर है । 
जब वह शहर को शरण में जाता है, उसका चित्त अन्तमुंख होकर अपने 
'ही हृदयकमल सें निवास करनेवाले सोन्द्यसुधाकर, परम कक्याणमय 
भगवान्‌ शहर के ध्यान में छीन होता है, तभी उसके ज्ञानचक्षु खुलते 
हैं ओर वह परमतत्त्व के साक्षात्कार करने में कृतकार्य होता है। भगवान्‌ 
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तो परम दुयालु ठदरे । वह जीव का क्ल्लेश क्षणभर के लिये भी सह नहीं 
सकते; परन्तु जीव तो अपने बाहरी प्रप्नों में इतना फँसा हुआ है कि 
वह शिव की ओर कभी बढ़ता ही नहीं । भगवान्‌ अज्ञानियों के लिये दूर 
हैं; परन्तु ज्ञानियों के लिये नितान्त पास हैं---'तद्‌ दूरे चान्तिके च तत्‌ ! 
विश्वनाथ तो आशुतोष झहरे, वे मद्दादेव नाम उच्चारण करनेवाल्ने के पीछे 
उसी प्रकार दौोढ़ते हैं, जिस प्रकार गाय अपने बछुड़े के पीछे दौड़ती है-- 
मद्दादेव महादेव महादेवेति वादिनम्‌ । 
वत्स॑ गौरिव गौरीशो धावन्तमनुधावति | 

यह बात बिढकुल ठीक है। वेदान्त के अनुसार शब्द से तत्त्व का 
साक्षात्कार होता है । मद्दावाक्य तथा प्रणव आदि नामों के लेने से तत्त्व- 
ज्ञान द्वोने की बात श्रुति स्पष्ट शब्दों में कहती है। भगवान्‌ के दर्शन 
होते द्वी कल्पित संसार मिट जाता है ओर परम रसरूपा मुक्ति की प्राप्ति 
हो जाती है। भगवान्‌ के नाम की विपुल महिमा का यही रहस्य है-- 
“नाम ल्लेत भवसिन्धु सुखाददी ।! इस प्रकार शिव के कल्याणमय स्वरूप 
को जानकर स्वभाव से अपने समस्त जीवन को, अपने समग्र कार्य को 
उन्हीं के चरणों में समपिंत कर देना प्रत्येक जीव का कतंव्य है। यही 
वह राजमार्ग है जिसके ऊपर चलकर प्रत्येक जीव अपने जीवन को सफल 
बना सकता दे और परम तत्त्व का सात्ञातकार कर सकता है। शेव-तमत्र 

के अनुसार साधन ओर साध्य का यही संज्षिप्त विवेचन है । 

निःश्वसितमस्य वेदा वीज्षितमेतस्य पश्च भूतानि । 

स्मितमेतस्य चराचरमस्य च सुप्त महाप्रलयः ॥ 





दशम परिच्छेद 


बौद्धधार्मिकसा दित्य 


बौद्ध धर्म विश्व के महनीय धर्मों में ग्रन्यतम है। भगवान्‌ बुद्ध हसी 
भारतभूमि में अवतीणं हुए थे। वे संसार की एक दिव्य विभूति थे । 
महामहिमशाली गुणों से वे विभूषित थे। उन्होंने समय की परिस्थिति 
के अनुरूप जिस धर्म का चक्र प्रवतंन किया, वद्द इतना समीव, इतना 
व्यावद्दारिक तथा इतना मंगलमय था कि शआ्राज ढाई हजार वर्षो के अनन्तर 
भी उसका प्रभाव मानव समाज पर नन्‍यून नहीं हुआ है । एशिया के 
केवल एक छोटे पश्चिमी भाग को छोड़कर इस विस्तृत भुखणढ पर इसकी 
प्रभुता अतुलनीय है । बुद्धधम ने करोड़ों प्राणियों का मंगल साधन किया 
है ओर आज भी वह उनके आत्यन्तिक कल्याण की साधना में ऊूगा हुआ 
है। पाश्रात्य जगत्‌ के चिन्ताशील व्यक्तियों पर इस धर्म तथा दर्शन 
का महस्त्वपूर्ण प्रभाव पूवकाल में पड़ा है और आज भी पढ़ रद्दा है । 

बुद्ध, ने सम्यकू-संबोधि परम उत्कृष्ट क्ञान-श्राप्त कर लेने पर जिन 
चार उत्तम सत्यों ( आयंसत्यों ) को खोज निकाला, उनमें पहला सत्य है 
दुःख । थद्द जगत्‌ दुःखमय है। इस सिद्ध।ग्त को देखकर आधुनिक विद्वानों 
की यद्द धारणा बन गई है कि बौद्धधर्म नेराश्यवादी है, परन्तु यद्द धारणा 
नितान्त आन्त है । यदि दुःख तत्व तक द्वी यह व्याख्या समाप्त हो 
जाती, तो नेराश्यवादी होने का क॒रछंक इस पर लगाया जाता । परन्तु 
बुद्ध ने दुःख के समुद्य ( कारण ) तथा दुःख के निरोध ( निर्वाण ) को 

र३े 
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बतलाकर उस दुःखनिरोध के मा का स्पष्ट प्रतिपादन किया। अतः 
अन्य भारतीय दुशन-सम्प्रदार्यों की भाँति इस जगत के दुश्खों से अत्यन्त 
विराम पाना बोद्धधर्म का भी लक्ष्य है । भारत का तंत्त्वज्ञान आशाघादी 
है, वह तो दुःखबहुल जगत्‌ के वास्तव स्वरूप के समम्काने में व्यस्त हे । 
इससे उद्धार पाने के उपायों के निरूपण में वह श्रपनी समग्र शक्तियाँ 
व्यय कर देता है जिससे निराशामय जगत में आशा का संचार होता है; 
क्लेश का खोत आनन्द के रूप में परिणत हो जाता है। जिस व्यक्ति ने 
मनुष्यों, पुरोहितों, देवताओं तथा स्वयं इईंश्वर की सहायता के बिना द्वी कल्याण 
का सम्पादन केवल अपनी ही शक्ति पर निर्भर होना बतलाया है, उसके 
धर्म को नेराश्यवादी बतलाना घोर अन्याय है, नितान्त आन्‍न्त विचार है । 
मनुष्य की स्वतन्त्रता, स्वावलम्ब तथा मद्दत्ता का श्रतिपादन बोद्धधर्म को 
मदह॒ती विशेषता है । 

बुद्धधर्म के तीन मौलिक सिद्धान्त हैं--( १ ) सर्वमनित्यमू--सब 
कुछ अनित्य है; ( २ ) सर्वमनात्मम्‌--समग्र वस्तुएँ भ्रात्मा से रद्दित हैं; 
( ६ ) निर्वाणं शान्तम्‌--निवांण द्दी शान्त है । इन तथ्यों का श्रनुशीलन 
तथागत के धर्म की विशिष्टता समझने के लिये पर्याप्त होगा । 

विश्व के समग्र पदार्थ अनित्य हैं--स्थायी नहीं हैं। ऐसी कोई वस्तु 
विद्यमान नहीं दे जिसे स्थायिता प्राप्त ढ । इस सिद्धान्त का अंश है 
सणिकता का वाद । जगत्‌ परिणाम शाली है । कोई भी वस्तु स्थावर 
नहीं दे । क्षण-क्षण में वस्तुएँ परिणाम--परिवतेन--प्राप्त द्वोती रहती हैं 
जगत में 'सत्ता” नहीं है, परिणाम” ही केवछ सत्य है। बुद्धृदु्शन का 
यही मुख्य सिद्धान्त है। ग्रीक दाशनिक हिरेक्किटस ने भरी 'परिवर्तन? के 
तथ्य को माना है, परन्तु बुद्ध का यद्द मत इस भप्रीक तत्तववेत्ता से कहीं 
अधिक प्राचीन है । 
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सब बस्तुएँ आत्मा ( स्वभाव ) रहित हैं। श्रात्मा या जीव के नाम 
से जो तत्त्व पुकारा जाता है वह स्वतन्त्र सत्ता नहीं है । वह तो केवल 
मानसिक वृत्तियों का संघातमान्र है। वस्तुतः द्ृब्य की सत्ता नहीं है । 
वह तो कतिपय गुणों का समुच्चयमात्र है। यह तथ्य श्रन्तर तथा बाह्य 
दोनों जगत के पदार्थों के विषय में है । न अन्तजंगत्‌ या चित्त जगत्‌ का 
कोई पदार्थ स्वरूप सहित है, न बाह्य जगत्‌ का पदार्थ ( धर्म ) । पहले 
अंश का नाम है पुद्ठलनेरात्म्य तथा दूसरे अंश का नाम है घर्मनेरात्म्य । 
दोनों को एक साथ मिला देने से यह समस्त संसार ही आत्म-शून्य 
प्रतीत होता है। इस सिद्धान्त की मीमांसा हीनयान तथा महायान में 
बड़ी युक्तियों से की गई है । 

निर्वांण ही शान्त है | जगत में दुःख का राज्य है। इसकी निद्ृत्ति ही 
मानवजीवन का चरम लक्ष्य है। काम तथा तृष्णा से जगत्‌ का उदय होता 
है। तष्णा आदि क्लेशों का मुल अविद्या है। जबतक अविद्या? का नाश नहीं 
ड्रोता दुःख निवृत्ति नहीं उपजती । इसके लिए आवश्यकता है प्रज्ञा की । 
शील, समाधि, भ्रज्ञा-ये बुद्धध्म के तीन रत्न हैं । प्रज्ञा का उदय निर्वाण 
का साधन है । इस प्रकार बुद्ध ने जगत्‌ के दुःखमय जीवन से निशृत्ति 
पाने के लिए “निर्वाण” को शान्त बतलाया हे । 

बोद्ध धर्म के इतिहास को देखने से उसके तीन प्रधान विभागों का 
हमें पता चलता हैः--(१) हीनयान (२) महायान और (३) वज्ञयान । 
बुद्ध के मु उपदेशों के ऊपर अवलूम्वित होनेवाला मार्ग ह्ीनयान 
है। महायान उसी का विकसित रूप हे । इन दोनों यानों में कतिपय 
ब्यापक पार्थक्य हैं जिनमें ये तीन प्रधान हैं । ( क ) बुद्ध का व्यक्तित्व- 
हीनयानी लोग बुद्ू को केवल एक महापुरुष मानते हैं जिन्दोंने अपने 
अ्रयत्नों से बोधि तथा निांण प्राप्त किया । परन्तु महायानो लोग उन्हें 
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लोकोत्तर पुरुष मानते हैं। ऐतिहासिक गौतमबुद्ध तो उनके केवल श्रवतार 
थे। ( ख ) महायान भक्तिप्रधान पन्‍थ था परन्तु हीनयान में भक्ति के 
लिए स्थान नहीं था। (ग) द्दीनयान निवृत्ति मार्ग है और मद्दायान प्रवृत्ति 
मार्ग प्रधान है। हीनयान का आदश अहंत है तो महायान का बोधिसच्त्व । 

तीसरा विभाग वज्ञनयान है जिसमें तान्त्रिक साधना की प्रधानता 
है | इस पन्‍्थ के प्रवतंक पुरुषों को सिद्ध कहते हैं जिनमें ८७ सिद्ध प्रसिद्ध 
हैं। इस यान का प्रचार तिब्बत आदि देशों में अधिक हुआ । इन तीनों 
यानों के मूल धार्मिक ग्रन्थों का विवेचन अगले पृृष्ठों में किया जायेगा । 
खोद्ध दर्शन के चारों दाशनिक सम्प्रदायों के साहित्य का संक्षिप्त विवेचन 
भारतीय दुशन” में प्रस्तुत किया गया दे । 

त्रिपिटक 

जन-साधारण के हृदय को स्पशे करने के लिए बुद्ध ने उन्हीं की 
त्रोल्चाल की भाषा में अपना उपदेश दिया । गोतमबुद्ध तो कोशर देश के 
निवासी थे । परन्तु उनका कारय-क्षेत्र प्रधानतया मगध प्राग्त ही था। 
जो भाषा वे बोलते थे वह इसी मःध प्रान्त की भापा मागधों थी । इसे 
ही आजकल पाली के नाम से पुकारते हैं। बुद्ध के जीवनकाल में उनके 
उपदेश लिपिबद्ध नहीं किये गये थे। परन्तु उनकी मृत्यु के ठीक बाद ही 
उनके प्रधान शिष्यों ने एकन्न होकर राजगृह में एक मद्ती सभा की और 
उनके उपदेशों को लिपिबद्ध किया | बुद्ध के दो प्रधान पद्दशिष्य थे ! 
(१) आनन्द और (२) उपालि । इनमें प्रथम शिष्य ( आन-द ) बुद्ध के 
दाशैनिक उपदेशों के ज्ञाता थे, तो दूसरे शिष्य ( उपालि ) संघ तथा 
भिक्षुओं के नियमों के प्रकाण्ड पण्डित थे। आनन्द ने समग्र सुत्तों 
( उपदेश ) को लिपिबद्ध किया और उपालिने समस्त विनय ( आचार- 
शास्त्र ) को लिख ढाला | इस प्रकार बौद्ध धर्म की मूलभूत्ति ये दी ग्रन्थ- 
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सत्र हुए। आजकल बुद्ध भगवान्‌ के उपदेश तीन पिटकों (पेटारी, सपह) 
सें विभक्त ह ( क ) विनयपिटक (खत) सुत्तपिटक ( ग) अभिधम्मपिटऋ । 
एनसें प्रथम दो पिटक ( विनय तथा सुत्त ) बुद्ध के मुझ वचन होने को 
योग्यता रखते हैं। पूरा अभिधम्म बुद्ध की स्ृध्यु के बहुत पीछे की 
रचना है। इस पिटऋ का एक ग्रन्थ 'कथावस्थु! तो महारात्र श्रश'क के 
धुरु मद्रातिष्य को रचना माना जाता है। 
(क) विनयपिटक 

विनय शब्द का अर्थ है नियम। इस पिटक में भिश्षु ओर 
भिक्षुणियों के आचार तथा व्यवद्दर सम्बन्धी नियम्र दिये गये हैं । 
जिन अवसरों पर बुद्ध ने इन तियमों का उक्जेख किया है उन करा 
इसमें वणंन है। इस प्रकार यह ग्रन्थ आचारप्रवान है तथा बुद्धकाऊोन 
समाजऊे दिग्दर्शन कराने में विशेषतः उपयोगी है । आजकइल पाल्ो 
विनयपिटक में परिवार! नामक एक अंश भी सम्मिछित हछिया जाता है 
कि तु उसके देखने से ही मालूम होता है कि यह विनय के अध्य भागों 
का संक्षेपमात्र है और पढ़नेशलों की सुविधा के लिये बाद में बनाया 
गया है। विनय के मूछ भाग इस प्रकार हैं--- 

( क ) विभज्ञ--यह्द दो भागों में विभक्त है--( $ ) भिक्षु विभह 
ओर ( २ ) भिक्‍्खुणी विभज्। इस खण्ड को 'पातिमोबश्च! भी कट्दते हैं । 

( ख ) खन्धक' ( स्कन्धक ) इसके भी दो खणढ हैं--($ ) महद्दा- 
वर्ग भोर ( २ ) चुद्बवग्ग । 

विभज्ञः शब्द का अथ व्याख्या है। भिक्षु आर भिक्षुणियों के आचार 
सम्बन्धी विस्तृत व्याख्या होने के कारण विनथषिट्क के इस्त अंश को 
विभड़ कद्दते हैं | इसी अंश का दूसरा नाम पातिसमोक्‍्ख है। इस पारी 
शब्द के दो पंस्कृत रूपान्तर स्त्रीकृत किये गये हैं। (१ ) प्रातिमोद् 
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तथा ( २ ) प्रातिमौख्य ( प्राति 5 आदि तथा मौख्य ७» सुख्यता )। इस 
प्रकार इस शब्द का व्युत्पक्ति लभ्य अर्थ है वह नियम जो भलाइयों में 
प्रमुख हो। भिक्षु तथा भिक्षुणियों के लिये श्रव्यन्त उपयोगी तथा 
कल्याणकारी निथ्रमों के संग्रह प्रस्तुत करने के कारण यह खर्ड 
पातिमोक्ख के नाम से पुकारा जाता है। ये नियम इतने उपयोगी तथ!” 
मौलिक हैं कि हनको पुनरातृत्ति संघ के समस्त भिक्षु तथा भिक्षुणियों को! 
पुकन्र होकर डपोसथ ( कृष्ण चतुदंशी तथा पूर्णिमा के दिन उपवास ) 
के दिन करनी अत्यन्त आवश्यक है। भिक्षु॒ तथा भिक्षुणियों के 
द्वारा त्याज्य दोषों का विभाग अनेक रूप से किया गया है। कुछ दोष 
( पाप ) इनमें ऐसे हैं जिनके करने से भिक्षु अपने भिक्षुत्व से पतित हो 
जाता है। इन दोषों को 'पाराजिक” कहते हैं । कुछ दोष ऐसे हैं जिनके 
कारण भिक्षु या भिक्षुणी को संघ से कुछ दिनों के लिये परिवास मुअत्तल> 
कर दिया जाता है और इस दण्ड का विधान बोछूसड् ह्वी कर सकता 
डै। इनको सड्ादि शेष कहते हैं; जिन अपराधों का प्रतिकार सद्ड के 
या बहुत से भिक्लुओं के सामने स्वीकार कर लेने द्वो जाता है डन्‍्हें 
नेधगिक प्रायश्रवित्तिक ( निसगिगिय पावित्तिय ) कहते हैं । 

दूसरा खयढ खन्‍्धक है जिसका अरथं स्कन्धक अर्थात्‌ अंश या 
भाग दे। भागों की दीघंता के कारण इसका पहछा अंश महावग्ग 
कहलाता है तथा क्षुद्वता ( छोटा होना ) के कारण दूसरा खयढ चुब्नवग्ग 
 चुझ्च > क्षुद्र ) के नाम से प्रसिद्ध है । महावर्ग का प्रथम अंश--महा- 
स्कन्धक--ऐतिद्ासिक दृष्टि से बढ़ा द्वी मह्वपूर्ण है क्योंकि इसमें गोतम 
बुद्ध का जीवन-चरित बड़े विस्तार के साथ दिया हुआ है। अन्य भागों 
में उपोसथ के नियम, चातुर्मास्य का विधान, भेषज्य, चीवर, कर्माकर्म 
सम्बन्धी अनेक उपयोगी नियर्मो का वर्णन है। चुब्जवग्ग में बुद्ध की 
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सत्यु के अनन्तर जो बोदू संगीत ( महासभा ) हुई थी उसका साहझ्ो- 
पाक वर्णन ऐतिहासिक दृष्टिकोण से नितान्त महत्त्वशाली है । इसके 
अतिरिक्त चुन्नवग्ग के अन्य भागों में आसन, शोच, शयन, पंखा, छाता, 
दण्ड, नख तथा केश काटना, पात्र, वस्त्र आदि विषयों का बढ़ा ही सनो- 
रख़क वन दिया गया है । 

ध्यानपूर्वक विचार करने से यह स्पष्ट ही प्रतीत होता है कि अनेक 
दृष्टियों से विनयपिटक का मद्स््व बहुत ही अधिक है । यह पिटक भिक्षुओं 
के आचार-विषयक नियमों को जानने के लिये तो उपयोगी है ही, साथ 
दी वह पुराने श्रभिलेखों तथा फाहियान श्रादि यात्रियों के यात्रा-विवरयों 
को समभने के छिये भी नितान्त आवश्यक है । यदि हस पिटक को 
तत्काल्लीन राजनेतिक तथा सामाजिक दशा का विश्वकोष कट्टे तो कुछ 
अनुचित न द्ोोगा । उस्च समय को राजनेतिक अवस्था का जैसा जीता- 
जागता घित्रण इसमें मिलता है वेसा अ्रन्यशत्र उपलब्ध नहीं है । जिस 
प्रदार आजकछ वोट देने की, प्रस्ताव पेश करने को तथा उसके तोन बार 
वाचन (]0080॥॥2 ) की प्रथा है उसी प्रकार की प्रथा उस समय में भी 
पाई जाती है । उस समय संघ के प्रधान के सामने कोई प्रस्ताव विशेष 
प्रकार से पेश किया जाता था, जिसे 'ज्ञप्ति' कद्दते थे । किसी प्रस्ताव के 
विरोध में बोलने के लिये मेम्बरों को तीन बार समय दिया जाता था, 
जिसे अनश्रावण कहते थे । अन्त में सम्मति का जो परिणाम द्वोता था 
उसे सुनाया जाता था, जिसे धारणा कह्दते थे। इस प्रकार भिक्षुसंघ 
ठीक राजनेतिक गणसंघ के अनुरूप था । 

सामाजिक दशा का भी बढ़ा ही विस्तृत वर्णन इस पिटक में दिया गया 
है। किसी भिक्षु की जितनी दिनचर्या हो सकती दे और जितने संभा- 
वित क॒र्तंव्य हो सकते हैं उन सभी का व्यान इसमें पाया जाता है। 
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गृहरचना, वस््परिधान, पाश्रपंग्रह, शोच, दारीरप्रसाधन, भोज्यपदार्थ तथा 
आमोद-प्रमोद के साचन आदि सभी विषयों पर भगवान्‌ बुद्ध के उ पदेश 
हमें प्राप्त होते हैं जिससे उस समय का सज्ञीव चित्र सामने खड़ा हो 
जाता है। 

( ख ) सुत्तप्िटक 

जिस प्रकार विनयपिटक का प्रधान लक्ष्य है 'संत्र! का शासन, उसी 
श्रकार सुत्तपिटक का प्रधान डउहेश्य है चर्म! का प्रतिपादन। बुद्ध ने 
भिन्न-भिन्न अवसरों पर अपने धर्म की जिन शिक्षाओं का विवरणा दिया 
था, उन्हीं का समावेश इस पिटक में है। बुद्ध के जीवन-चरित तथा 
उपदेशों की जानकारी के किये यही हमारा एकमाम्र आश्रय है। इसझे 
पाँच बड़े-बढ़े विभाग हैं जिन्हें (निकाय! ( संप्रह् ) कद्दते हैं--- 

( १ ) दीघनिकाय--लम्बे उपदेशों का संप्रह--३४ सूत्र । जिनमें 
प्रथम 'श्रद्म जालसुत्त' में बुद्ध के समकालीन बासठ दाशनिरू मर्तो का 
उल्लेख भारतीय दर्शन के इतिद्दास के लिये विशेषतः मइनीय है। 
सामनन्‍्जफलसुत्त में बुद्ध के समसामयिक सुप्रधिद्ध ६ तीथंडूरों के मतों 
का बणेन है जिनके नाम हैं--(१) पूर्णकाश्यप, (२) मक्‍्खलि गोसात्, 
(३) अजित केशकम्बल; (४) प्रक्॒त्र कार्यायन तथा (५) निगण्ठनाथपुत्त । 
तेब्िज्-सुत्त ( १।१३ ) बुद्ध की वेदरचयिता ऋषेयों के प्रति विशिष्ट 
भावना का पर्याप्त परिचायक है । 

(२ ) मज्किमतिकाय--सध्यमकाय ३७२ सूत्तों का संप्रह, चार 
आयंतत्य, कम, ध्यान-समाधि, आध्मवाद के दोष निर्वाण आदि उपादेय 
विषयों का कथन । कथनोपक्ष्थन के रूप में ड्ोने से नितान्त रोचक तथा 
मनोरअक है । 

( ३ ) त्॑यूत्त-निकाय--क्षघु कायसूत्तों का ७६ संग्रह । 
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(४ ) अंगृत्तर-नकराय--११ निपात या विभाग में विभक्त सिद्धान्त 
का प्रतिपादन । 

(५ ) खुदक-निकाय--इस निकाय के ३७ अन्थ सन्निविष्ट हैंः-- 

(१ ) खुदकपाठ--यह बहुत ही छोटा अन्थ है। इसमें नव अंश 
हैं। आरम्भ में शरण त्रव, दश शिक्षा-पद, कुमार प्रश्न के अनस्तर मड़ल- 
सुत्त, रतनसुत्त, तिरोकुडडसुत्त निभिकण्दसुत्त और मेत्तपुत्त हैं। मद लसुत्त 
में उत्तम मझ़लों का वर्णन किया गया है। मेत्तपुत्त ( मैत्रीय सूत्र ) में 
मैत्री की उदात्त भावना का बड़ा ही प्रासघादिक वर्णन है । 

( २ ) धम्मपद्‌ - बीद्धूसाहित्य का सबसे प्रसिद्ध तथा जनप्रिय 
ग्रन्थ धम्मपद्‌ है। संसार के समग्र सभ्य भाषाहओ्रों में इसके अनुवाद किये 
गये हैं। इसमें केवल ४२३ गाथाएँ हैं जिन्हें भगवान्‌ बुद्ध ने अपने 
जीवनकाल में विभिन्न शिव्यों को उपदेश दिया था। ये गाथाएँ नीति 
तथा झ्राचार की शिक्षा से ओत-प्रोत हैं। प्रन्थ २६ वर्गों में विभक्त दै 
ज्ञिनका नामकरण वर्णनीय विषय तथा दृशन्तों के ऊपर रक्खा गया है | 
यथा पुष्प की दृष्टान्तवाल्ली समग्र गाथाओं को एकत्र कर पुष्पवर्ग प्रथऋ 
निर्दिष्ट किया गया है। इन गाथाओं में बुद्धघर्मं का सावन्ननिक्र रूप 
अत्यन्त मनोहर रूप से वर्णित दे । कुछ गाथाएँ सुत्त-पिटक भादि ग्रन्थों 
में उपलब्ध होती हैं भौर कुछ मनु तथा मद्राभारत आाद से छो गई 
'प्रतीत द्टोती हैं। उदाहरण के किये गाथा नीचे दी जाती हैं:-- 

अहं नागो'व सद्भामे चापतो पतितं सरम्‌। 
अतिवाक्य॑ तितिक्खित्स॑ दुस्सोलो हि बहुजनों ॥ 
झनुवाद--जैपे युद्ध में द्वाथी घनुष से गिरे शर को सद्दन करता है 
वैसे ही में कटुदाक््यों को सदन करूँगा, संखार में दुःशील आदमी दी 
अधकऊ ह । 
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(३ ) उदान--भावातिरेक से ओ प्रीति वचन सन्‍्तों के सुख से कभो- 
कभी निकछा करते हैं उन्हें उदान कहते हैं। इस छोटे ग्रन्थ में भगवान्‌ 
बुद्ध के ऐसे द्वी उदगारों का संग्रह है। उदानवाक्यों के पहल्ले उन कथाओं 
तथा घटनाओं का उल्लेख है जिस अवसर पर ये वाक्य कहे गये थे । 
वाक्य बड़े ही मामिक तथा बुद्ध की सुन्दर शिक्षाओं से सम्बद्ध हैं । इसमें 
आठ वर्ग हैं| छुठ जात्यन्त वर्ग में अन्धों के द्वारा हाथी के स्वरूप को 
पहचानने के रोचक कथानक का उल्लेख है । इसपर बुद्ध की शिक्षा है 
कि जो लोग पूरे सत्य को न जानकर केवछ उसके अंश रूप को जानते 
हैं वे इसी प्रकार की परस्पर विरोधी बातें किया करते हैं । 

(४ ) इतिवत्तक--इस ग्रन्थ में बुद्ध के द्वारा प्राचीनकाल में कहे 
गये उपदेशों का वर्णन है । इसमें ११२ छोटे-छोटे अंश हैं । ये गद्य-पद्म- 
मिश्रित हैं । इस नाम का अर्थ है इतिउक्तकम्‌ अर्थात्‌ इस प्रकार कद्दा 
गया । और प्रत्येक उपदेश के आगे इस शब्द का प्रयोग किया गया है। 
इृष्टान्तों के द्वारा शिक्षा को हृदयज्ञम कराने का सफल उद्योग दीख 
पढ़ता है । 

(५ ) सुत्तनिपात--बौद्ध साहित्य का यह बहुत ही प्रसिद्ध ग्रन्थ 
है | इसमें ५ वर्ग तथा ७२ सुत्त हैं। इन सुत्तों में बौद्धधर्म के सिद्धान्तों 
का वर्शान बड़ी सामिकता के साथ किया गया है। प्रायः समग्र ग्रन्थ 
गाथा रूप में है। कहीं-कष्दी कथानक की सुभीता के लिये गद्य का ही 

. १--संस्कृत में भो अन्वगजन्याय” बहुत हीं प्रसिद्ध है । ईश्वर के विषय में 
अज्ञानियों के द्वारा कल्पित नाना मतों के लिये इस न्याय का प्रयोग किया जाता 
है। नेष्कम्य सिद्धि (२६१) में सुरेश्वर ने श्सका प्रयोग श्स प्रकार किया है:--- 

तदेशददय॑ जक्ष निर्विकारर कुबुद्धिमिः । 
जात्यन्षगजदृष्टथेव कोटिश: परिकल्प्यते ॥ 
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प्रयोग है। प्रवज्यासुत्त और प्रधानसुत्त में बुद्ध के जीवन को प्रधान 
बटनाश्रों का गाथावत्‌ विवरण है । 

( ६ ) विमानवत्थु--) इन दोनों पुस्तकों का विषय समान है । 

( ७ ) पेतवत्थु-- ( सत्यु के अनन्तर शुभ कर्म करनेवाले प्रेत 
( झतक ) को स्वर्गप्राप्ति तथा पापकर्म करनेवाले प्रेत का पापयोनि को 
प्राप्ति । इन ग्रन्थों के अनुशोलन से बौद्धों के प्रेत-विषयक कछ्पनाश्रों तथा 
भावनाओं का विशेष परिचय हमें प्राप्त होता है । 

(८ ) थेरगाथा-- | बुदूघर्म को ग्रहण करनेवाले भिक्षुओं तथा 

( ९ ) थेरीयाथा-- । भिक्षुणियों ने अपने जीवन के सिद्धान्त 
तथा डद्देश्य को चित्तित करनेवाल्ली जिन गाथाश्रों को लिखा था उन्हीं 
का संग्रद्द इन ग्रन्थों में है । थेरगाथा में १०७ कविताएँ हैं जिनमें २७५९ 
' गाथाएँ संग्रहीत हैं । थेरीगाथा' इससे छोटा दे । उसमें ७३ कविताएँ 
५२२ गाथाएँ हैं। ये गाथाएँ साहित्यिक दृष्टि से अनुपम हैं । इनके पढ़ने 
से गीतिकाव्य के समान आनन्द आता है। उदाहरण के लिये दन्तिका 
नामक थेरी की यह गाथा कितनी मर्मस्पशिणी हैः-- 

दिस्वा श्रदन्तं दमित्त मनुस्सानं वर्स गतम्‌ | 
ततो चित्त समाधेमि खलुताय बर्न गता ॥ 

( जब मेंने देखा कि अदम्य पशु भी मनुष्यों के वश में होकर 
दानत बन गया है तब मैंने अपने अदम्य वित्त को वश करने के लिये 
कमर कस लिया । जड्जल्न में जाकर मेंने उसको अ्रपने वश कर द्िया । ) 

(१० ) जातक--जातक से श्रभिप्राय बुद्ध के पूर्व जन्म से सम्बन्ध 
रखनेवाली कथाओं से है | ये कथाएँ घंख्या में ५७० हैं । इनका साहित्य 





१ थेरीगाथा का बंगला अनुवाद कविता में विजयचन्द्र मजुमदार ने 
किया दे । 
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तथा इतिहास की दृष्टि स्रे बहुत ही अधिक महत्व हे। बोद्धकला के 
ऊपर भी इन जातकों का प्रचुर प्रभाव है, क्योंकि इनकी गाधाएँ अनेक 
प्राचीन स्थानों पर पत्थरों पर चित्रित हैं। कथाओं का मुझुष उद्देश्य तो 
बुद्ध की शिक्षा देवा है परन्तु साथ ही साथ विक्रमपूर्व षष्ठ शतऊ में 
भारत की सामाजिर तथा झ्ार्थिक दुशा का जो चित्रण हमें उपलब्ध होता 
है यह सचमुच बड़ा ही उपादेय, बहुमूल्य तथा प्रामाणिक है' । 

( ११ ) निहेस--इस शब्द का अर्थ है व्याख्या । इस दो भाग 
हैं--महानिद्वेश ओर चुब्न नहेश । जिनमें अष्टकत्र्ग ओर खग्गविशानसुत्त 
€ सुत्तनिपात का तीघरा सुत्त ) के ऊपर क्रमशः व्याख्याएँ लिखों गई 
हैं । इससे पता चलता है कि प्राचीन काल में पाछी सुत्तों को व्याख्या 
का क्रम क्षिप्त प्रकार था । 

(१२ ) पटिसंभिदामरग-- ७ विश्लेषण का मार्ग ) इस ग्रन्थ में 
तीन बड़े खयढ हैं, जिनमें बोद् सिद्धान्त के महस्वपू्ण विषयों का विश्ले' 
पण तथा व्याख्यान है । 

(१३ ) अपदान-- 5 अवबदान ८ चरित्र ) इस ग्रन्थ में बोदू- 
सतों के जीवन-बृत्तान्त का बढ़ा ही रोचक वर्णत है। कथा साहित्य 
बोद्धधम की विशेषता परन्तु सब कथाएँ जातक के अन्तगंत द्वी नहीं द्वो 
जाती । बोद्धचर्मावल्म्बी थेरों की शिक्षात्रद्‌ जोवनवरित यहाँ संगुडीत हैं । 
संस्कृत निश्रद्ध मह्दायान प्रन्थों में अवदान नामके अन्य इसी कोटि के हैं। 
दोनों ग्रन्थों की तुलना एक मद्तवूण विषय है । 

.. १---जातक का हिन्दी अनुवाद भदन्त आनन्दकौशल्यायन ने हिन्दौ में 
आर ईशानचन्द्र धोष ने बगला में किया है। बगला भनुतविैराद के सत्र भाग छप 
चुके हैं। दन्दी के तौन खण्डा को हिन्दी साहित्य सम्मेजन, प्रयाग ने प्रकाशित 
किया है । 
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( १४ ) बृद्धवंश--इसमें गोतम बुद्ध से पुवकाल में उत्पन्न होने- 
वाले २४ वुद्धों के कथानक गाथाओं में दिये गये हैं। भारग्भ में एक 
प्रस्तावना है तदतर २४ बुद्ध तथा भ्रन्त में गौतम बुद्ध के जीवन की 
प्रधान घटनाओं का कवितामय वर्णन दै। बौद्धों की यह धारणा है कि 
गौतम बुध पचीसचें बुद्ध हैं। इनसे पहले वे चौबीस बुद्धों के रूप में 
अज्तीणं हो चुके थे। इसी धारणा के ऊपर इस ग्रन्थ का निर्माण 
हुआ हे । 

( १७ ) चरियापिटक--इस ग्रन्थ में ३५ जातक गाथाबद्ध रखचित- 
हैं। कथानक पुराने हैं परन्तु उनका गाधामय सुन्दर रूप नवीन है। 
इस ग्रन्थ का मुख्य उद्देश्य है उन 'पारमिताओं? का वर्शन करना जिन्‍हें 
पूर्वजन्म में बोधिसरवों ने धारण किया था। पारमिता शब्द का अर्थ हे 
परमरव, पारगमन ! पाली में इसका रूप “पारमो”” होता है। इसमें ६ 
पारमिताओं का वर्णन है| दान, शील, अधिष्ठान, सक्त्य, मैत्नी, उपेक्षा-- 
इन्द्दीं पारमिताओं को विशेष रूप से प्रकट करने के लिये इन कथाओं की 
रचना की गईं है। इस प्रकार खुदकनिकाय के इन पनद्रद्दों ग्रन्थों में शिक्षा 
तथा श्राख्यान का मनोरम विवेचन प्रस्तुत किया गया है" । 

(ग) अभिधम्मपिटक 

(३ ) अभिधस्म--बौद्धसाहिस्य का तीसरा पिटक है। अभिधम 
शब्द का -अथ ग्राय असंग ने मह्यायानसूत्रालकार ( ११।३ ) में इस 
प्रकार किया दहैः-- 

अभिमुखतोड्थाभीरृण्यादभिभवगतितोड मिभमश्र । 
१--ऊपर वर्णित निकाय के ११ ग्रन्थ नागरो लिपि रे पारनाथ से 
प्रकाशित हुए हैं। लण्डन की पाली टैक्म सोसाषए्टी में समग्र पाली त्रिपिर्कों 
का तथा उनकी टीकाओं का रोमन लिए में विस्तृत संस्करण निकाला हैं। 
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अभिधम! नामकरण के चार कारण इस कारिका में बताये गये हैं । 
सत्य, योधि, विमोक्त, सुख आदि के उपदेश देने के कारण से निर्वाण के 
अभिमुख धर्म प्रतिपादन करने से इनका नाम अभिधम है (अभिमुखतः) | 
एक दी धम के निदशन आदि बहुत प्रभेद दिखलाने 
के कारण यह नामकरण है ( आभोद्िण्यात्‌ )। दूसरे 
मर्तों के खणढन करने के कारण तथा सूत्रपिटक में बतलाये गये सिद्धाग्तों 
की उचित व्याख्या करने के कारण इस पिटक का नाम अभभिधम हे 
( अभिभवात्‌ तथा अभिगतितः ) । संक्षेप में इस कह सकते हैं कि जिन 
सिद्धान्तों का प्रतिपादन स्थूछ रूप से सूत्रपिटक में किया गया है उन्हीं 
का विशदीकरण तथा विस्तृत विवेचन भ्रभिधम का प्रधान उद्देश्य हे । 
जो विषय सूत्र।पटक में भगवान्‌ बुद्ध के प्रवचन रूप में कहे गये हैं उन्हीं 
का शास्त्रीय दृष्टि से विवेषन इस पिटक में किया गया दे । 

अभिधमपिटक के सात विभाग हैं:--- 

(१) धम्मसड्रणि 

(२) विभक्ष 

(३) धातुकथा 

(४) पुग्गलपण्ञति ( पुद्गल्प्रज्ञप्तिः ) 
(७५) कथावस्थु ( कथावस्तु ) 

(६) यमक 

(७) पद्दान ( प्रस्थानम ) 

(१ ) धम्मसज्ञ णि--भभिधमपिटक का यह सबसे महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ 
'माना जाता है । घमंसड्रणि का अं है धर्मों की अर्थात्‌ मानसिक बृत्तियों 
की गयना या वर्णना । पाल्नी टीका में इसका आर्थ इसी प्रकार किया 
गया है--कामावचररूपावचरादिधिम्मेसज़ह्य सह्लस्िपित्वा वा गणपति 
संख्याति एप्थाति धम्मसड़णि । अरथांत्‌ कामावचर रूपावचर धर्मों का 


अभिधर्म 
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संक्षेप तथा व्याख्या करनेवाल्ा ग्रन्थ । प्राचीन बोद् धम में कतंध्यशास्तर 
और मनोविज्ञान का घनिष्ठ सम्बन्ध है। इन दोनों विषयों का वर्णन 
इस ग्रन्थ की अपनी विशेषता है। ग्रन्थ दुरूद्द दे तथा विद्वान मिक्षु्रों 
के पठन-पाठन के लिये ही लिखा गया है। यह घिद्दल द्वीप में बड़े 
आदर तथा श्रद्धा को दृष्टि से देखा जाता है। इस ग्रन्थ में चित्त की 
विभिन्न वृत्तियों का विस्तृत विवेचन है । प्रज्ञान, सम, प्रग्राद ( वस्तु का 
ग्रहण ) तथा अविक्षेप ( चित्त की एकाग्रता )--इन चारों धर्मों के उदय 
होने का वर्णन है । 

(२ ) विभज्ज--विभड्ढ शब्द का अथ है वर्णीकरण । यह ग्रन्थ 
धमंसड्रणि के विषय को और भी भागे बढ़ाता है। कह्दीं-कद्दीं विषय का 
पार्थक्य भी है। धम्मसड्णि में अनुपलब्ध नवीन शब्द भी हस ग्रन्थ में 
व्याख्यात हैं। पहले अंश में बुद्धधर्म के मूलसिद्धान्तों का प्रतिपादन 
किया गया है । दूसरे अंश में साधारण ज्ञान से लेकर बुद्ध के रच्यतम 
झानतक का वर्णन है। तीसरे खरड में ज्ञानविरोधी पदार्थों का विवेचन 
है। भ्रन्तिम अंश में मनुष्य तथा मनुष्येतर प्राणियों की विविध दुशाओं 
का वर्णन है । 

( ३ ) घातुकथा--धातु ( पदार्थों) के विषय में प्रश्न तथा उत्तर इस 
ग्रन्थ में दिये गये हैं। चोदद्ट परिच्छेदों का यह छोटा सा प्रग्थ है । एक 
प्रकार से यह धम्मसद्नणि का परिशिष्ट माना जा सकता है। इसमें पॉच 
स्कन्‍्च, आयतन, धातु, स्मपतिप्रस्थान, बल, इन्द्रिय आदि के विमेदों का 
पर्याप्त विवेचन है । 

(४ ) पुर्गलपच्जत्ति--पुदुगल शब्द का श्रर्थ है जीव और प्रशप्ति 
शब्द का अर्थ है विवेचन अथवा वर्णन । अ्रतः नाना भ्रकार के जीवों का 
उदाहरण तथा उपम्ा के बल्लपर विस्तृत विवेचन इस ग्रन्थ का विषय है। 
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यह सुत्तनिपात के निकायों से विषय तथा प्रतिपादनशेली में विशेष समा- 
नता रखता है | दीघनिकाय के संगीति, परिभायसुत्त ( ३३ ) से इसमें 
विशेष अन्तर नहीं है । इसमें ग्यारह परिच्छेद हैं। एक गुण, दो गुण, 
तीन गुण-- इसी प्रकार दस ( गुण ) प्रकार के जीवों का विस्तृत वर्णन 
इन पोरख्छेदों में किया गया है। नोचे ढिखे उदाहरण खे इस ग्रन्थ का 

परिचय मिल न कता हैः--- 
प्रश्न--हस जगत में वे चार प्रकार के मनुष्य कैसे हैं जिनकी समता 

चुदों से दी जा सहझती है । 
उत्तर--चूहे चार प्रकार के होते हें--( १) वे जो अपना ब्रिल 
रूयं खोदकर तैयार करते हैं, परन्तु उसमें रहते नहीं। (२ ) वे ज्ञो 
ब्रिल में रद्दते हैं परन्तु स्वयं उसे ख्लोदकर तेयार नहीं करते । (३ ) थे 
जो उन बिछों में रद्दते हैं लिसे वे स्त्रयं स्लोदते हैं। (४) वेजोन 
तो बिल बनाते हैं न तो उसमें रद्दते हैं। प्राणी भी दीक इसी प्रकार से 
दे । वे मनुष्य ज्ञो सुत्त, गाथा, उदान, जातक आदि का श्रभ्यास तो करते 
हैं परन्तु चारों आायसत्यों के सिद्धान्त को स्वयं अनुभव नहीं करते । 
शास्र पढ़कर भी थे उनके सिद्धाग्त को हृदयड्गम नहीं करते। वे प्रथम 
प्रकार के चूहों के समान हैं। वे लोग जो ग्रन्थ का अभ्यास नहीं करते, 
परन्तु श्रायसत्य का अनुभव करते हैं। वे दूसरे प्रकार के मनुष्य हैं । 
जो क्लोग शास्त्र का अभ्यास भी करते हैं, साथ ही साथ आय स्तत्य के 
सिद्धान्त का भी भ्रनुभव करते हैं वे तीसरे प्रकार के मनुष्य हैं। जो न 
तो शास्त्र का अभ्यास करते हैं ओर न आयंसत्य का भनुभव करते हैं दे 
चोथे प्रकार के चूहों के समान हैं जो न तो अपना बिल बनाता है, न तो 

उसमें रहता ही है' । 

... १ प्रकरण ४, प्रश्न & 
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(५ ) कथावत्थु--अमिधम्म का यह गन्‍न्थ बुद्धूधम के इतिद्दास 
जानने में नितान्त महत्त्वपूर्ण है। “कथा” का अ्रथ है विवाद तथा “वस्तु 
का अथ है विषय । अर्थात्‌ बुद्धधम के १८ सम्प्रदार्यों ( निकाय ) में ज्ञिन 
विषयों को स्लेकर विवाद खड़ा हुआ था उनका विवेचन इस ग्रन्थ में बड़ी 
सुन्दर रीति से किया गया है | अशोक के समय द्वोनेवाली तृतीय सद्जीति 
के प्रधान मोग्गलिपुत्त तिष्य इसके रचयिता माने जाते हैं। अ्रधिकांश 
विद्वान हस परम्परा को विश्वसनीय भोर ऐतिदाासिक मानते हैं। बुद्ध के 
निर्धाण के सो वर्ष के भीतर ही बुद्धसड़ में आचार तथा सिद्धान्त, विनय 
तथा सुत्त, के विषय में नाना प्रकार के मतभेद खड़े द्वो गये । अशोह के 
समय तक घिरोधी सम्प्रदायों की संख्या १८ तक पहुँच गई। इन्हीं 
अष्टादश निकार्यों के परस्पर-विरुद्ध सिद्धान्तों का उक्लेख इस ग्रन्थ को 
महती विशेषता है । 

( ६ ) यमक--हसमें प्रश्न दो प्रकार से किये गये हैं और दो 
प्रकार से उनका उत्तर दिया गया है। इसी कारण इन्हें यमक कद्दते हैं। 
ग्रन्थ कठिन है भौर अभिधम्म के पूव पॉर्चों ग्रन्थों के विषय में उत्पन्न 
होनेवाल्ले सन्देहां के निराकारण के छिये लिखा गया है । 

( ६ ) पटद्ठान--यह् ग्रन्थ तथा सर्वास्तिवादियों का ज्ञानप्रस्थान 
अभिधघम्म का अन्तिम अन्थ है। पढद्ठान ( प्रस्थान ) का अर्थ है कारण- 
सम्बन्ध का प्रतिपादक ग्रन्थ । ग्रन्थ में तोन भाग हैं--एक, दुक और 
तीक । जगत के वस्तुओं में परस्पर २४ प्रकार का काय कारण सम्बन्ध 
हो सकता है। इन्हों सम्बन्धों का प्रतिपादन इस ग्रन्थ का मुख्य विषय 
है। जगत में एक द्वी परमाथं है और वह है निर्वण। उसे छोड़कर 
जगत में समस्त पदार्थों की स्थिति सापेश्षिकी है अर्थात वे आपस में 
इम्हों २४ सम्बन्धों से सम्बद्ध हें। कायकारण के सम्बन्ध की इतनी 

रेड 
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सूक्ष्म विवेचना स्थविरवादियों की गद्दरी छानबीन का परिचायक है। 
छोटा होने पर भी यह्द प्रन्थ दाशनिक दृष्टि से नितान्त मद्त्वपूण तथा 
उुपादेय हैं। 
बोद्दद्शन के मुल रूप को जानने के लिये अभिधस्म का अध्ययन 
नितान्त आवश्यक है। स्थविरवादी इसे अन्‍य पिटकों के समान हद्वी 
प्रामाणिक बुद्धवचन मानते हैं | परन्तु श्रन्य मतवात्ने इसे आदर को 
दृष्टि से नहीं देखते । पिटक की प्राचीनता में कोई सन्देह नहीं दे क्‍योंकि 
कथावस्थु की रचना ईसा-पूब तृतीय शतक में अशोक के राज्य-काल में 
हुई ओर उससे पहले द्टी अन्य ६ ग्रन्थों की रचना हो चुको थी? । 
भ्रभिधम्मपिटक की समता हिमालय से दी जा सकती है। जिस 
प्रकार हिमालय विस्तार में भ्र्यधिक लम्बे-चोढ़े बीहढ़ जड्स्‍लों के कारण 
दुःप्रवेश है, उसी प्रकार इस पिटक की दशा है । 
नक्शे ओर चारटों के द्वारा उसमें सहन्न में ही प्रवेश 
किया जा सकता है, उसी प्रकार अभिधम्ममत्थसज्ञह्द को स्वायत्त करलेने 
पर अभिधम्म में प्रवेश करना सुगम है। इस ग्रन्थ के रचयिता का नाम 
भिक्षु भनिरुद्ध है जो १२वीं शताब्दी में वर्मा में उत्पन्न हुए ये। वर्मा 
प्राधोीनकाल से ही आजतक अभिधम्म के अध्ययन ओर अध्यापन का 
मुख्य केन्द्र रद्दा है। हस ग्न्थ पर अनेक टीकाएँ भी कालान्तर में लिखी 
गई. जिनमें 'विभावती” ओर 'परमत्थदीपनी' टीकाएँ दविद्वत्ता को इृष्टि से 
महस्वपूर्ण मानी ज्ञाती हैं। अभी धर्मानन्‍्द कोशाम्बी ने 'नवनीत टीका! 
लिख कर इसके गम्भीर तात्पय को सुवोध बनाने में स्प्रृह्टणीय कार्य किया 
है। इस प्रसड़ में मिलिन्दप्रश्त का भी महत्त्व कम नहीं है। उपमा ओोर 
१--अभिषम्म के विस्तृत विबेचना के लिये देखिए--- 
विमलचरण ल/-हिस्ट्री भाव पाले लिटरेचर, भाग १, ४० ३०१३-३२॥ 
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महायान सूतज २३७१ 


इष्टान्तों के द्वारा बौद्धदेशन के सिद्धानों का रोचक विवेचन इस ग्रन्थ की 
महती विशेषता है। हस ग्रन्थ में स्थविर नागसेन ओर यवननरेश 
मिलिन्द ( मिनेण्डर ) के परस्पर प्रश्नोत्तर के रूप में बोद्ध तत्वों का विवेधन 
किया गया है। इन्हीं ग्रन्थों की सहायता से स्थविरवाद के दाशनिक 
रूप का दृशन किया जा सकता है । 
(ख) मदायान सा्र 

महायान सम्प्रदाय के विशिष्ट प्रन्थों की संख्या कम नहीं है, परन्तु 
उनमें ९ ग्रन्थ समधिक महत्वशात्वी माने जाते हैं । इन्हीं के आधार पर 
यह सम्प्रदाय काल्ान्तर में पल्चवित हुश्रा । धार्मिक सिद्धान्तों के अतिरिक्त 
ये दाशनिहझ तथ्यों के भी भ्ाधार हैं । 

९ 
(१) सद्धमंपुण्डरीक 

भक्तिप्रवण मद्दायान के विविध आकार के परिचय के निमित्त इस 
सूत्र का भ्रध्ययन नितान्त आवश्यक है। ग्रन्थ का नामकरण विशेष 
साथंक है | पुण्ठरीक (श्वेत कमछ) पविश्नता तथा पूर्णता का प्रतीक माना 
जाता है। जिस प्रकार मलिन पड़ से उत्पन्न होने पर भी कमत्न मत्रिनता 
से स्पृष्ट नहीं होता, उसी प्रकार बुद्ध जगत्‌ में उत्पन्न होकर भी इसके 
प्रपन्च तथा क्लेश से स्वथा अस्पृष्ट हैं। इस महत्त्वशाली सूत्र का मूल्ल 
संस्कृत रूप प्रकाशित है जिसमें गद्य के साथ अनेक गाथायें खिचढ़ी 
संस्कृत में दी गईं हैं। सूत्र काफी बढ़ा है। इसमें २७ अध्याय या 
'परिवत!' हैं । 


१--भिक्ु जगदीश काश्यप ने भभिषम्ममत्थसन्गद का भअंग्रेजो अनुवाद भौर 
व्याख्या 'अभिधम्मफिलासपी' ( प्रथमभाग ) में किया है तथा मिलिन्दप्रश्न का भी 
भाषानुवाद किया है । 
२--डा » कने तथा नंजिभो का संस्करण, लेनिनग्राद, १६०८ ६० । 
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इसमें नाना प्रकार को कद्दानियों के द्वारा महायान के सिद्धान्तों का 
प्रतिपादन है। जिस महायान का रूप इसमें दृष्टिगोचर होता है वद्द उसका 
अवान्तरकाछीन प्रोद लोकप्रिय रूप है जिसमें मृतिंपूजा, बुद्धपूजा, स्तुप- 
पूजा आदि नाना पूजाओं का विपुल विधान मान्य है। “मित्ति पर 
बुद्ध की मूर्ति बनाकर यदि एक फूल से भी उसकी पूजा की जाय, तो 
विशिप्तचित्त मुढ़ पुरुष भी करोड़ों बुद्धों का साक्षात्‌ दशन कर ज्लेता है”'*। 
जुझछू अवतारी पुरुष थे। उनकी करोड़ों बोधिसत्व पूजा किया करते हैं 
और वे भी मानवों के कक्याणार्थ मुक्ति का उपदेश देते हैं। “नमोस्तु 
बुद्धाय” हुस मन्त्र के उच्चारणमातन्न से मूढ़ पुरुष भी उत्तम अग्नवोधि प्राप्त 
कर सत्ता है ( २९६ )। पुणढरीक का प्रभाव बोद्धकल्ला पर भी विशेष 
रूप से पढ़ा है । 


(२) प्रज्ञापारमिता सत्र 


इन सूत्रों का विषय दाशनिक सिद्धान्त है। पारमिताओ्रों को संख्या 
६ दहै--दान, शीक्ष, थेये, वीय॑ ध्यान और प्रज्ञा। इन छुओं का वर्णन 
इन सूत्रों में उपलब्ध होता है, पर प्रज्ञा की पू्ंता का विवरण विशेष 
६ । प्रज्ञापामिता का अर्थ हे सबसे उच्च ज्ञान। यह ज्ञान शुन्यता के 
विषय में हे । संसार के समस्त धमं-पदार्थ प्रतिविम्बसाश्न हैं, उनकी 
वास्तव सत्ता नहीं है। इसी 'शून्यता' का ज्ञान प्रशञा का महान्‌ उत्कष है। 
इन सूत्रों को प्राचीन मानना उचित है, इन सिद्धान्तों की व्याख्या नागा- 
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१--पृष्पेण चैकेन पि पूजयित्वा 
भझालेखमित्तों सुगतानविग्बम्‌ । 
विधिप्तचित्ता पि च पूजयित्वा 
भनुपू् द्रत्यन्ति च बुद्धकोट्थ: ॥--२' ६४ । 
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जन के ग्रन्थों में मिलती हैं। १७९ ई० में एक ग्रज्ञापारमिता सूत्र का 
अनुवाद चीनी भाषा में किया गया था; श्रतः इनको प्राचीनता मान्य ह्टे। 

प्रशापारमिता सूत्रों के अनेक संस्करण चीनी, तिब्बती तथा संस्कृत 
में उपलब्ध द्वोते हैं । नेपात्न की परम्परा के अनुसार मूल प्रशापारमिता 
सवा कक्ष का शोकों! की थी जिसका संक्षेप एक लाख, २५ हजार, १० 
दज्षार तथा ८ हजार होकों में कातल्ान्तर में किया गया। इसकी 
परम्परा बतछाती है कि मूत्न घृत्र म दजार छोकों का ही था । दसी में 
नई-नई कद्दानियों तथा वर्णनों को जोड़कर इसका विस्तृत रूप प्रस्तुत 
किया गया है। यही परम्परा पेतिदह्ासिक दृष्टि से विधसनीय तथा माननीय 
है | चीनी तथा तिब्वती सम्प्रदाय में अनेक संस्करण मिलते हैं । संस्कृत 
में उपछब्ध प्रज्ञापारमिता सूत्रों के अनेक संस्करण हैं । 


(३) गण्डव्यूह सत्र 
घीनो तथा तिब्बती श्रिपिटकों में 'बुद्धावतंघक” सूत्रों का उत्केख 
महायान के सूत्रों की सूची में उपलब्ध होता है। इस सूत्र को आधार 
मानकर चीन में 'अवतंसक' मत को उत्पत्ति ण"७ ई० से ५८५९ ई० के 
मध्य में हुईं । जापान में 'केगन” सम्प्रदाय का मूछ ग्रन्थ यही सूत्र है। 
यह सूत्र मूत्ञ संस्कृत में उपछब्ध नहीं होता, परन्तु 'गणढव्यूहमहायान- 
सूत्र” इस अवतंसक सूत्र से सम्बद्ध प्रतीत होता है क्योंकि इस सूत्र के 
चीनदेशीय अनुवाद के साथ इसकी समानता पर्याप्तरूप से है । 
(४) दशभूमिक सत्र 
इस सूत्र को दशभूमिक या दशभूमीश्वर के नाम से पुकारते हैं 
यह झवतंशक का ही एक अंश है। परन्तु स्वतन्त्ररूप से अधिकतर 
उपक्षब्ध होता है। इस सूत्र का विषय है घुद्धस्व तक पहुँचने के किये 
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दशभूमियों का क्रमिक वन । बोधिसत्व वच्धगर्भस ने इस दशभूमियों का 
विरतृत वर्शान किया है। ग्रन्थ गद्य में है और प्रथम परिच्छेद में संस्कृत- 
मयी गाथाएँ भी हैं। यह विषय महायान मत में अपना विशेष स्थान 
रखता है। हसी विषय को क्ेकर आचार्यों ने भी नये-नये ग्रन्थों की 
रचना की है । 
(५) रत्नरकूट 

रलकूट चीनी श्रिपिटक तथा तिब्बतो कंजूर का एक विशेष अंश है । 
इसमें ४९ सूत्रों का संग्रह है जिनमें सुखावती व्यूह, अछोभ्य व्यूदद, 
मम्जुश्री बुद्धक्षेत्रगुण व्यूद, काश्यप परिवतं अथा अनेक “परिषृच्छा” नामक 
ग्रन्थों का विशेषकर समुच्य दे । संस्कृत में भी रत्नकूट अवश्य होगा । 
परन्तु आजकल वह उपलब्ध नहीं है। रत़्कूट के ग्रन्थ स्वतन्त्ररूप से 
संस्कृत में भी यश्र-ततन्र उपलब्ध हैं। 'काश्यप परिवत” के मु संस्कृत के 
कुछ अंश खोटान के पास उपलब्ध हुए हैं और प्रकाशित भी हुए हैं । 

(६) समाधिराज स्रत्र 

इसका दूसरा नाम चन्द्र॒प्रदीप सूत्र है। इस ग्रन्थ में चन्द्रप्रदीप 
€ चन्द्रप्रभ ) तथा बुद्ध का कथनोपकथन दे जिसमें समाधि के द्वारा 
प्रज्ञा के प्राप्त करने का उपाय बतलाया गया है। इस अन्थ का एक 
अक्षप अंश पहले प्रकाशित हुआ था । इधर काश्मीर के उत्तर में गिकगित 
प्रान्त के एक स्तूप के नीचे से यद्द समग्र ग्रन्थ उपछब्ध हुआ है तथा 
काश्मीरनरेश की उदारता से कल्नकत्ते से प्रकाशित हुआ हे । 

यह सूत्र अनेक दृष्टियों से मद्दत््वपू्ण माना जाता है। चन्द्रकीति ने 
माध्यमिक बृत्ति में तथा शान्तिदेव ने 'शिक्षा समुच्चय” में इस ग्रन्थ से 
उद्धरण दिये हैं। इस गन्थ में कनिष्क के समय में होनेवाली बोद्ध संगीतिः 
का भी उल्लेख है । 
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(७) सुखावती व्यूह 

जिस प्रकार 'सद्धूम पुणडरीक? में शाक्यमुनि तथा 'कारण्ढड व्यूद! में 
भ्रवलो कितेश्वर की प्रचुर प्रशंसा उपछब्ध होती है, उसी प्रकार 'सुखावती 
व्यूह' में 'अमिताभ'” बुद्ध के सदूगु्णो का विशिष्ट झालंकारिक वणन है । 
संस्कृत में इसके दो संस्करण मिलते हैं--एक बढ़ा ओर दूसरा छोटा । 
दोनों में पर्याप्त अन्तर है। परन्तु दोनों अमिताभ बुद्ध के सुखमय स्वर्ग 
का बणन समभाष से करते हैं। जो भक्त श्रमिताभ के गुणों के कीत॑न में 
अपना समय बिताते हैं, मरण-काल में अमिताभ के रूप ओर गुण का 
स्मरण करते हैं, वे रत्यु के अनन्तर इस झानन्द्मय लोक में उत्पन्न द्वोकर 
विहार करते हैं। हसी विषय पर इस सूत्र का विशेष ज़ोर दे। 'सुखावती!' 
की कक्पना सद्दायान के मत में स्वर्ग की ककपना है। यद्द वह आनन्दमय 
रोक दे जद्दों लाखों रल के वृक्ष उगते हैं, सोने के कमल खिलते हैं, 
नदियों में स्वच्छ जञज्ञ का प्रवाह कल्कल ध्वनि करता हुआ सदा बहता 
है । वहाँ अखरण्ड प्रकाश है। वहाँ पर उसपस्न होनेवाले जीव भलछोकिक 
सद्‌गुणों से भुषित रहते हैं ओर जिस सुख की वे कक्‍्पना करते हैं 
उसकी भ्राप्ति उन्हें उसो छण में हो जाती है ! इस प्रकार मद्दायानीय 
स्वर्ग की विशिष्ट कल्पना इस व्यूद्द का प्रधान रूटष्य है । 


(८) सुतशणप्रभास सत्र 
मूलग्रन्थ में २१ परिच्छेद हैं जिनका नाम 'परिवर्त' है। आरम्भ 
के ६ परिस्छेद महायान सिद्धान्तों के प्रतिपादक द्ोने से अत्य-्त महत्त्व- 
शाली हैं । इनमें तथागत के आयुः परिमाण, पापदेशना, झुनन्‍्यता का 
विस्तृत वर्णन है। पिछ्ते परिच्छेदों में तथागत की पूजा-अर्चा करनेवाले 
देवी देवताओं को विमत्ष फछ-प्राप्ति की मनोरज़क कहानी छिखो है। 
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चीनी अनुवादों से तुलना करने पर स्पष्ट है कि इसका मूलरूय बहुत ही 
थोड़ा था ओर पीछे अनेक कथाओ्नों को सम्म्रिक्तित कर देने से धीरे-घीरे 
बढ़ता गया है। धमंरक्षका अनुवाद इस मूत्र संस्कृत से भछीमाँति 
मित्रता है । 

इस सूत्र का उद्द श्य महायान के धार्मिक सिद्धान्तों का सरत्न भाषा 
में प्रतिपादन है; दर्शन के गूढ़तर तथ्यों का विवरण उद्देश्य नहीं है । 
इस सूत्र पर सद्धमंपुण्डरीक तथा प्रज्ञापारमिता सूश्नों का ब्यापक प्रभाव 
पड़ा है, इसका परिचय भाषा तथा भाव दोनों को तुलना से चलता है । 
इस सूत्र का गौरव जापान में प्राचीनकाल्न से आजतक अक्षुण्ण रीति से 
माना जाता है। ७८७ ई० में ज(पान के नरेश शोकोतू ने इस सूत्र की 
प्रतिष्ठा के छिये एक विशिष्ट मन्दिर की स्थापना की । पिछुली शताबिदियों 
में जापान के प्रस्येक्ष प्रान्‍्तीय मन्दिर में इस सूत्र को प्रतियाँ रखी गई । 
अजकल जापानी बोद्धधम्ं के रूरनिर्धारण में इस सूत्र का भी बढ़ा 
हाथ है । 


(९) लंकावतार स्रत्र . 


यद्द ग्रन्थ विज्ञानवाद के सिद्धान्तों का प्रतिपादन करनेवाद्धा मोदक्षिक 
ग्रन्थ है । इस ग्रन्थ का बहुत दी बढ़िया विशुद्ध संस्करण भ्रनेक वर्षों के 
परिश्रम के अनन्तर जापान के प्रसिद्ध विद्वान डा० ननजिश्ो ने प्रकाशित 
किया है । ग्रन्थ में दस परिच्छेद हैं। पद्ले परिष्छेद में प्रत्थ के नाम- 
करण तथा दिखने के कारण का निर्देश है। ग्रन्थ के अनुसार इन 
शिक्षा्रों को भगवान्‌ बुद्ध ने लंझा में जाकर रावण को दिया भा। लंका 
में अश्रतीर्ण होने के कारण ही इस ग्रन्थ का नाम लंझावतार सूत्र है। 


१--लंकावतारसत्र, कीभोटो (जापान) १६२३१ ई० । 


जिजन 
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दूसरे परिष्छेड से लेकर नवम परिष्छेद तक विज्ञानवाद के सिद्ध न्‍्तों का 
विवेचन है। इनमें दूसरा भौर तोघरा परिच्छेद बढ़े मदत््रपूर्य हैं। प्रन्थ 
के अन्त में जो प्रकरण है उसका नाम है सगाथम्‌, जिसमें ८८७ गाथायें 
सिद्धान्त-प्रतिपादन के लिये दी गई हैं। मेग्रेयनाथ ने इन्हीं सूत्रों से 
विज्ञान का सिद्धान्त ग्रहण कर अपने ग्रन्थों में पद्ञवित तथा प्रतिष्ठत 
किया है । 


(ग) वज्पानो तनत्र 

बुद्धधर्म में मन्त्रतन्त्र का उदय किस काल में हुआ ! यह एक विषम 
समस्‍या है । इसके सुलूकाने का उद्योग विद्वानों ने किया है, परन्तु उनमें 
ऐकमत्य नहों दृष्टिगत द्वोता । बत्रिपिटकों के अध्ययन 
करने से प्रतीत होता है कि तथागत की मूछ शिक्षा 
में भी मन्त्रतन्त्र के बीज भ्रन्तर्निदित थे । मानुषबुद्ध 
के पक्षपाती होनेवाल्ले भी स्थविरवादियों के “आटानाटोयसुत्त!'" में इस 
प्रकार की अलीकिक बातों का प्रारम्भ कर दिया । पीछे के आचार्यों का 
चुद्धू से ह्वी तन्त्रमन्‍्त्र के आरम्भ दोने में दृढ़ विश्वास है। बुद्ध को स्वयं 
इद्धियों ( सिद्धियों ) में पूरा विश्वास था और इस प्रसंग में उन्होंने चार 
'इृद्धिपाद'--छुन्द ( इच्छा ), वीय ( प्रयत्न ), लिक्त ( विचार ) तथा 
विमंसा ( परीक्षा )--का वर्णन किया है जो अलौकिक सिद्धियों के उत्पन्न 
करने में समथ थे । तत्तवसंग्रह! में शान्तरक्षित का स्पष्ट कथन है कि 
चुद्धधम पारछोकिक सुख को उत्पत्ति में जितना सद्दायक है उतना छौकिक 


बुद्ध र्म में तन्‍्त्र का 
उदय 


१ दीघनिकाय ( ३२ सुत्त )। इसमें यक्षों भौर देवतानों से बुद्ध का संवाद 
बर्णित है । कु७ ऐसी प्रतिज्ञायें दी गई हैं मिनके दुइराने से हम इन भलौकिक 
व्यक्तियों की अझनुकम्पा पा सकते हैं। 
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कल्याण की उत्पत्ति में भी) | इसीलिये बुद्ध ने मन्त्र, चारणी आदि 
तान्श्रिक विषयों की शिक्षा स्वयं दी है, जिससे इसी लोक में प्रज्ञा, आरोग्य 
आदि वस्तुश्रों की उपलब्धि दो सकती है) । इतना ड्टी नहीं, साघनमाला 
जिसमें भिन्न-भिन्न दिद्वानों के द्वारा रचित देवताविषयक ३१२ साधनों का 
संग्रह है, बतलाती है कि यहुत से मन्त्र स्वयं बुद्ध से उत्पन्न हुए ह। 
विभिन्न अवसरों पर देवताओं के अनेक मन्त्र बुद्ध ने अपने शिष्यों को 
बतलाये हैं। गुह्ा समाज ( ५म्र शतक ) की परीक्षा बतल्ाती है कि 
तन्त्र का उदय बुद्ध से हीं हुआ। | तथागत ने अपने अनुयायियों को 
उपदेश देते समय कटद्दा है कि जब में दीपड्डर ओर कश्यप बुद्ध के रूप में 
उरपत्न हुआ था, तब मैंने तान्त्रिक शिक्षा इसलिये नहीं दी कि मेरे 
श्रोताश्रों में उन शिक्षाओं के ग्रहण करने की योग्यता न थी । 


“विनयपिटक! के दो कथाओं में श्रललौकिक सिद्धियों के प्रदर्शन का 
मनोरअञ्षक वृत्त वणित है। राजगुह के एक सेठ ने चन्दन का बना हुआ 
भिज्ञापात्र बहुत ही ऊँचाई पर किसी बॉस के छिरे पर बाँध दिया। 
अनेक तीथड्डर भाये, पर उसे उतारने में समर्थ नहीं हुए। तब भरद्वाज 
अपनी योगसिद्धि के बलपर श्राकाश में ऊपर उठ गये ओर उसे लेकर 
राजगुद्द की तीन बार ऊपर द्वदी ऊपर प्रदुक्षिणा की। जनता के आश्रय 
की सीमा न थी, पर बुद्ध को एक तुच्छु काठ के पात्र के लिये इतनी 
शक्ति का प्रयोग नितान्त भज्नुवित जैँचा और उन्दोंने भरद्वाज को इसज्िये 


नी 


१ यतोब्न्युदयनिष्पत्तियैतो निःश्रेयससस्थ च । 
स धर्म उच्यते ताइक्‌ सववेरेव विचच्चणः ॥--'छी ० ३४८६ 
२ तदसमन्त्रयोगादि नियमाद्‌ विधिवत्‌ कृतात । 
प्रशारोग्य-विभुत्वा दिदृष्धर्मों3पि जायते ॥--त० सें० 'छो० ३४८७ 


वजयानी तन्‍त्र ३७९ 


भध्सना की और काष्ठपात्र का प्रयोग दुष्कृत नियत किया | हसी प्रकार 
मगधनरेश सेनिय बिग्वसार के द्वारा पुरस्कृत 'मेण्डक” नामक गृहस्थ के 
परिवार की सिद्धियों का वर्णन विनयपिटक में अन्यत्र मिलता है। इससे 
निष्कर्ष यही निकछता है कि तन्त्र, मन्त्र, योग, सिद्धि आदि की शिक्षा 
स्वयं बुद्ध से उद्भुत हुईं थीं। प्रथमतः बीजरूप में थीं; अनन्तर उनका 
विशेष विकाश हुआ । 

मद्दायान के उदय के इतिहास से हम परिचित हैं। महासंधिकों ने 
पहले पहल बुद्ध के मानव व्यक्तित्व का तिरस्‍्कार कर उन्हें मनुष्यलोक 
से ऊपर उठाकर दिव्यलोक में पहुँचा दिया । वेतुल्लवादियों को यह्द स्पष्ट 
मान्यता थी कि बुद्ध ने इस छोक में कभी आगमन नदीं किया और कभी 
उपदेश नहों दिया" । इस प्रकार बुद्ध की लोकोत्तर सत्ता से ही वे सन्‍्तुष्ट 
न हुए, प्रत्युत उन्होंने स्पष्ट शब्दों में इस युगान्तरकारी भावना को प्रकट 
किया कि खास मतलब से ( एकामिप्रायेण ) मैथुन का सेवन किया जा 
सकता है। ये दोनों सिद्धान्त--ऐतिदासिक बुद्ध को अस्वीकृति और 
विशेषावस्था में मेथुन की स्वीकृति--धोर विछत मचानेवाले थे । इससे 
सिद्ध होता है कि बुद्ध के अनुयायियों की महती संख्या इस बात 
पर विश्वास करती थी कि तथागत अलौकिक पुरुष थे तथा मैथुन का 
जआाचरण विशिष्ट दशा में न्‍्याय्य है। इस दूसरे सिद्धान्त में चद्धयान 
( तान्त्रिक बुद्धधर्म ) का बीज स्पष्टतः निद्चित है। मब्जुश्रीमृलकल्प! 
की रचना प्रथम तथा द्वितीय शतक विक्रमी में हुई । इस ग्रन्थ में मन्त्र, 
घारणी आदि का वर्णन विशेषतः मिलता दै। अतः मद्वायान के समय में 
मन्त्रतनश्न की भावना नष्ट नहीं हुईं थो, प्रत्युत्‌ यह अपनी अभिव्यक्ति पाने 
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१ कथावत्थु १७॥१०, १८।१, २ वद्दी २३१, 


रे८० श्रायसंस्कृति के मूलाघार 


के लिये बड़े जोरों से अग्रसर हो रद्दी थो । योगाचार में योग ओ्रोर 


आचार को विशेष मद्त्व देना इसी काल के ग्रागमन की सूचना थी । 
महायान के इस विकाश का नाम भन्त्रयान! है जिधका अ्रग्रिम विकास 


'बच्धयान! को संज्ञा से अभिष्वित किया जाता है। दोनों में अन्तर केवल 
माश्ना का ही है। सोम्य अवस्था का नाम 'सन्त्रयान! 
है; उम्ररूप की संज्ञा 'वज्रयान” है। योगाचार से 
लोगों को सन्तुष्टि कुछ काल तक हुईं, परन्तु विज्ञनवाद के गद्दन सिद्धान्तों 
के भीतर प्रवेश करने की योग्यता साधारण जनता में न थी । वह तो 
ऐसे मनोरम धघमं के छिये लालायित थी जिसमें स्वल्प प्रयत्न से महान 
सुख मिलने की आशा दी गई हो। इस मनोरम धर्म का नाम 
“वजद्जयान! है। इस सम्प्रदाय ने 'झुन्‍्यता? के साथ-साथ “महासुख”' की 
कल्पना सम्मिलित कर दी है । 'शून्यता! का ही नाम 'वज्र' है। वच्र 
कभी नहीं नष्ट होता हे, वह दुर्भेद्च अख्र है। वज्ध दृढ़, सार, अपरिवतंनशील, 
अच्छेध,, अभेद्य, न जलनेयोग्य, अविनाशी है। अतः वह शझुनन्‍्यता का 
प्रतीक है । यह शून्य “निरात्मा? है--वह देवीरूप है जिसके गाढ़ 
आल्निगन में मानव चित्त ( बोधि।चत्त या विज्ञान ) सदा बद्ध रद्दता है 
तथा यह युगलमिलन सब काल के लिये सुख तथा आनन्द उत्पन्न करता 
है । अतः वच्रयान ने. शून्य, विज्ञान तथा महासुख की शभ्रिवेणी का सक्षम 
बनकर असंख्य जीवों के कल्याण का मार्ग उन्मुक्त किया है । 


वज़यान 





१ महासुख के लिये द्र॒ष्व्य शानसिद्धि (परि० ७ ), गाय० ओोरि० सीरीज 
भाग ४४ ६० ५७; भद्दयवज् संग्रह ( ९० ४० ) का “महासुखप्रकाश! । 
२ दृढ॑ सारमसौशीय॑भच्छेथाभेचलक्षयणम्‌ । 
अद्यदि भविनाशि च शुन्यता वज्मुच्यते ॥ 
-“-वेज़शेखवर ( भद्ययवजसंग्रह ) ६० २१, ११, २१-२४ 


वजयानी तन्त्र ३८१ 


वज़ौ्यान का उद्गमस्थान कहाँ था ? यह ऐतिहासिकों के लिये 
विचारणीय विषय है । तिब्बती ग्रन्थों में कहा गया है कि बुद्ध ने बोधि 
के प्रथम वष में ऋषिपत्तन में श्रामण-घर्म का 

वज़यान का उदयस्थान है है 
चक्रपरिव्तन किया, १३वें वर्ष राजगृद्द के गृभ्रकूट 
पवत पर महायान धर्म का चक्रपरिवतंन किया और १६वें वर्ष में मन्त्रयान 
का तृतीय धर्म चक्रप्रवतेन श्रीधान्यकटक में किया" । धान्यकटक गुन्दूर 
जिले में धरणीकोट के नाम से प्रसिद्ध है। वज््यान का जन्मस्थान यही 
प्रदेश तथा श्रीपवंत है । श्रीपवत की ख्याति तन्त्रशासत्र के इतिहास में 
खूब ही अधिक है। भवभूति ने मालतीमाधव में श्रीपवंत को तान्श्निक 
उपासना के केन्द्ररूप में चित्रित किया है जहाँ बौद्धमिक्षुणी कपारछ- 
कुणढला तान्त्रिकपूजा में निरत रहती थी* । सप्तम शतक में बाणभटट 
श्रीपवंत के माहात्म्य से भल्नीभाँति परिचित थे। दृष॑ंचरित में उन्होंने 
राजा श्रीदृष को समस्त प्राणिजनों की मनोरथसिद्धि के लिये “श्रीपवंत” 
बतलाया है' । श्रीदृषंव्धन ने रल्ावछी में श्रीपवंत से आनेवाल्े एक सिद्ध 
का वर्यान किया है । शंकरदिग्विजय में श्रीशेल को तान्त्रिकों का भड्ढा 
माना गया है जहाँ शंकराचाय ने जाकर अपने अपूब तक के बलपर उन्हें 
परास्त किया था*। भ्रसिद्धि है कि नागाजंन ने श्रोपवंत पर रहकर 
अलौकिक सिद्धियाँ प्राप्त की थी । हन समस्त उल्लेखों की समीक्षा इमें 





जायजा 





२ पुरातत्वनिबन्धावली ९० १४० 

२ मालतीमाधव, अंक १, ८, १० 

३ जयति ज्वलत्प्रतापज्वलनप्राकारकतजगद्गक्तः । 
सकलप्रणगयिमनोरथसिद्धिभआपवेतो दृप: ||--हर्षचरित १।२४ 

४ 'रलावली अंक २ 

४ शकरदिग्विजय पृ० १६६ 


श्धर आयसंस्कृति के मूलाघार 


इस परिणाम पर पहुंचाती हे कि श्रीपवंत तान्स्रिक उपासना का प्रधान 
केन्द्र था। यह दशा अत्यन्त प्राचीनकाल से थी । श्रीपवंत में ही मन्त्र- 
यान तथा वज्ध्यान का उदय हुआ, इसका प्रमाण तिब्बती तथा सिंददली 
ग्रन्थों से भी भाँति चल्नता है । १४वीं शताब्दी के निकायसंग्रह नामक 
ग्रन्थ में वज्नयान को वज्रपवेतवासी निकाय बतलाया गया है । इस ग्रन्थ 
में इस निकाय को चक्रसंवर, वच्चाम्ृत, द्वादशचक्र श्रादि जिन प्रन्थों का 
रचयिता माना गया है वे समग्र ग्रन्थ वज्नयान के ही हैं | अतः सम्भवतः 
'अ्रपवबंत! को ही वज्र्यान से सम्बद्ध द्वोने के कारण 'वज्ञपव॑त' के नाम से 
पुकारते थे । जो कुछ भी हो, तिब्बतों सम्प्रदाय धान्यकटक में बज्रयान 
का चक्रप्रवर्तन स्वीकार करता है। धान्यकटक तथा श्रीपव॑त दोनों ही 
मद्रास के गुन्दूर जिले में विद्यमान हैं। इसी प्रदेश में वद्नयान की उत्पत्ति 
मानना न्यायसंगत है । 

वज्रयान की उस्पत्ति किस समय में हुईं? उसका यथार्थ निर्णय 
अभी तक नहीं हो सका है । इसका अभ्युदय आठवीं शताब्दी से आरम्भ 
होता है जब सिद्धाचार्यों ने अपनी भाषा में कविता 
तथा गीति लिखकर इसके तथ्यों का प्रचुर प्रचार 
किया । परन्तु तान्त्रिक मार्ग का उदय बहुत पढह़िले ही हो गया था । 
मब्जुश्रीमुलकक्प मन्त्रयान का दी ग्रन्थ है। इसकी रचना तृतीय शतक 
के आसपास हुईं। इसके अनन्तर श्रीगुद्यसमाज तन्त्र का समय (७वाँ शतक) 
जाता है। यह गुलासमाज “श्रीसमाज” के नाम से भो प्रसिद्ध है) | 
पुष्पिका में यह 'तन्त्रराज' कहा गया है। तान्स्रिक साधना के इतिहास 
में यद ग्रन्थ समधिक महत्त्व रखता है। इस ग्रन्थ के ऊपर टीका तथा 


समय 
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१ संस्करण गा० ज्ञो० सी० संख्या ५१ ( बरोदा, १६३११ ) 
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बच्रयान के मान्य आचाय॑ ३८२३ 


भाष्यों का विशाल प्ताहित्य आज भी तिब्वती तंजूर में सुरह्ित है) जिनमें 
नागाजंन (७ शतक ), कृष्णाचायं, शान्तिदेव की टीकायें प्रसिद्ध 
सिद्धाचार्यां की कृतियाँ हैं। इसके १८ पटल्ों में तन्त्रशाख के सिद्धान्तों का 
विशद्‌ विवेचन है। वज्जयान का प्रचार भारत के बाहर तिब्बत में भी 
विशेष रूप से हुआ जिसका प्रमाण 'श्रीचक्रसंबर! तन्त्र है । 


वज़यान के मान्य आचाये 
वजच्रयान का साहित्य बहुत द्वी विशाल है | इस सम्प्रदाय के आचायों 
ने केवल संस्कृत में ही अपने पिद्धान्त-ग्रन्थों का प्रययन नहीं किया, 
प्र्युत जनसाधारण के हृदय तक पहुंचने के लिये उन्होंने उस समय 
की लोकभाषा में भी ग्रन्थों की रचना की । वज्रयान का सरबन्ध मगध 
तथा नालन्दा से बहुत ही अधिक है। श्रीपवंत पर आन्भ्रदेश में हसका 
उदय भले ही हुआ हो, परन्तु इसका अ्रभ्युदूय मगध के नालन्दा तथा 
ओदन्तीपुर विहारों से नितरां सम्बद्ध हैे। यह नितानत परिताप का 
विषय है कि यह विशाल वजद्भयानी साहित्य अपने मुलरूप में अ्रप्राप्य है। 
बती साहित्य के तंजूरनामक विभाग में इन ग्रन्थों के अनुवाद आज भो 
उपलब्ध हैं । कई वर्ष हुए मद्ामहोपाध्याय दरप्रसाद शास्त्रीजो को नेपाल 
से हन घच्नयानी भाचार्यों की भाषारचनायें प्राप्त हुईं, जिन्हें उन्होंने 
बोद्धगान ओ दोहा” नाम से वद्भीय-साहित्य-परिषद से १९१६ हूँ० 
प्रकाशित किया । इन गायनों ओर दोहाओं को भाषा के विषय में 
इनके नामों के लिये द्रष्टव्य ग्रन्थ की भूमिका ए० ३०-३२ 
३ द्रष्टव्य [80 [८४॥ 5225 में श्सका संस्करण तथा अनुवाद । 
३ इस प्रन्थ में चार पुस्तके हैं जिनरों तीन ग्रन्थों का नवीन विशुद्ध संस्करण 
इाल में हीं प्रकाशित हुए हैं:--- 
(क) दोहाकोश--डढा० प्रवोधचन्द्र वाक्ची एम, ९. द्वारा सम्पादित, कलकत्ता 
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विद्वानों में पर्याप्त मतभेद है। शासत्रीज़ी ने इसे पुरानी बंगला मानी है, 
परन्तु मगध में रचित होने के कारण इस भाषा को पुरानी 'मागधी” कहना 
अधिक युक्तियुक्त है । हन दोदहों की भाषा तथा मैथिली में पर्याप्त साम्य 
है। अतः भाषा की दृष्टि से यह मगध जनपद की भाषा है, जब बंगला, 
मैथिकी, मगही आदि प्रान्तीय भाषाओं का स्फुटतर प्रथककरण नहीं 
हुआ था। 
चौरासी सिद्ध 

वच्रयान के साथ ८४ सिद्धों के नाम सवंदा सम्बद्ध रहेंगे । अध्यम्त 
विख्यात दोने के कारण इन सिद्धों की गणना एक विशिष्ट श्रेणी में की 
गई है। इन ८४ सिद्धों का पर्याप्त परिचय हमें तिव्यती ग्रन्थों से चढ्वतता 
है! । इन सिद्धों में पुरुषों के अतिरिक्त ख्रियों का भी स्थान था, ब्राह्मणों 
के भतिरिक्त चश्रिय राजाओं की भी गणना थी । यह परम्परा किसी एक 
शताब्दी की नहीं है। ५चम शताब्दी से आरम्भ कर १२वीं शताब्दी के 
मध्य भाग तक के सिद्धाचाय इसमें सम्मिलित किये गये हैं। इन सिद्धों 
का प्रभाव वर्तमान हिन्दूधमं तथा हिन्दी कविता पर खूब गहरा है। इस 
सम्बन्ध को जोड़नेवाली कड़ी नाथपन्थी निगुंणियाँ सनन्‍्तों को है। कबीर 
की बानियों में सिद्धों की ही परम्परा हमें मिलती है। हिन्दी के निगुंण 
सन्‍्तों की कवितायें इसी परम्परा के अन्तभुंक्त हैं। इसके कतिपय सामान्य 
आचायों का परिथय यहाँ दिया जा रहा है:--- 

संस्कृत-सीगीद्ध न॑ं० २५, १६३८५. 


(ख) )(8007908 0070 & ०७ँं४००४) ०0६४० ०६ $086 00 30॥728)] 
(“७79 8)90&8. सम्पादक बद्दी, कलकत्ता यूनिवर्सिये प्रेस, १६३१८, 

(ग) ढाकार्णंव--ढा० नगेन्द्रनारायय चौधरी एम. ए., कलकत्ता-संस्क्रत-सौरोण 
नं० १०, १६३४. 

३२ द्रष्टन्य राहुल सक्त्यायन पुरातरवनिबन्धावली १० १४६-१५६, 


बज््यान के मान्य आचार्य ३८५ 


(१) सरहपा?---इनका दूसरा नाम राहुलभद्र तथा सरोजवजु भो 
है। पूरब के किसी नगर में ब्राह्मणवंश में उत्पक्ष हुए थे। नालब्दा 
बिहार में भी इन्होंने निवास किया था । अनन्तर किसी बाण बनानेवाले 
की कन्या को अपनी मह्ठामुद्रा ( वद्न्यान में सिद्धि की सद्दायक योगिनी ) 
बनाकर जंगल में रहने छंगे । वहीं ये भी बाण ( शर "सर ) बनाया 
करते थे जिनसे हनका लोकप्रिय नाम 'सरह! पढ़ गया। इनके १६ भाषा- 
ग्रन्थों के अनुवाद तिब्बती , भाषा में मिलते हैं जिनमें दोह्ाकोष, दोहा- 
कोषगीति आरादि ग्रन्थ नितान्‍्त प्रसिद्ध हैं । 

(२) शबरपा--ये सरहपा के पट्ट शिष्य थे | ये भी जंगल में शबरों 
के साथ रहा करते थे । इसीलिए इस नाम से पिख्यात हैं । इनके भी 
छोटे-छोटे भाषाग्रन्थों के अनुवाद तिब्बती तंजूर में उपछब्ध होते हैं । 

(३) लूह॒पा--चोरासी सिद्धों में इनकी प्रथम गणना है। अतः 
इनकी प्रतिष्ठा तथा ग़ुरुता का यही पर्याप्त निदर्शन है। ये पालवंशी 
नरेश घमंपाल ( ७६९-८०९ ई० ) के कायस्थ जर्थाव स्लेखक यतलाये 
जाते हैं। ये शबरपा के शिष्य थे तथा मगही में अनेक कवितायें तथा 
गायन लिखा है जिनमें कतिपय उपलब्ध हैं । 

(७) पद्मवज्--पतम्मवज्न का गोरव तिब्बत में बहुत ही अधिक माना 
गया है । तारानाथ का कहना है कि इन्होंने पहले पद्दऊ वजच्रयान के 
'देक्ज्नतन्त्र' को प्रचलित किया । इनकी अनेक संस्कृत ग्रस्थीं की रचना 
बतलाई जाती दे, जिनमें 'गुह्यसिद्धि! का भादर विशेष है। इसके 
अनुसार श्रोसमाज (गुद्यसमाजतन्त्र) में जितनी तान्सश्रिक भ्रक्रियायें वर्णित 

हैं वे बुद्ध से उद्भूत हैं। गुद्यासिद्धि ने मद्दामुद्रा'! को सिद्धि का प्रधान 
१ पा ै#|पाद; नामों के साथ आचार्यपाद” के समान आदर छूचित करने 


के प्रयुक्त किया जाता दे । 
रेप 
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साधन बतलाया है । बिना महामुद्रा के पिद्धि की प्राप्ति दुलंभ है। इन्हीं 
का दूसरा नाम 'सरोरुह्वज्ञ' था । 

(५) जालन्धरपा ( दूसरा नाम हाढी-पा )--इनको विशिष्ट ख्याति 
का परिचय तिद्बती ग्रन्थों से चलता है । तारानाथ इन्हें ध्मकीर्ति का 
समकाल्लीन मानते हैं। इन्होंने पद्मवज्ञ के एक ग्रन्थ पर टीका लिखी 
तथा ये हेवज्तम्त्र के अनुयायी थे । घण्टापाद के शिष्य सिद्ध कूमंपाद को 
सद्ति में आकर ये उनके शिष्य बन गये। इनके तीन पद्शिष्य थे--- 
मत्स्येन्द्रनाथ, कर्हपा तथा तन्तिपा | इन्हीं मस्स्येन्द्रनाथ के शिष्य 
सुप्रसिद्ध सिद्ध गोरखनाथ थे । बड्भाल में इनकी अनेक कहानियों प्रसिद्ध 
हैं जिनमें इनके शिष्य रानी मेनावती, उध्के पति राज्ञा मानिकचन्द 
तथा पुत्र गोपीचन्द के साथ इनकी घनिष्ठता का वर्णन किया गया हे । 

(६) अनज्लवज़--ये पद्मवज्ध के शिष्य थे। ८४ सिद्धों में इनकी 
गणना ( नं ८१ ) है। ये पूर्वा भारत के गोपालनामझ राजा के पुश्र 
माने गये हैं। इनके अनेक ग्रन्थों के अनुवाद तिब्बतीय तब्जुर में मिलते 
हैं। संस्कृत में भी इनकी एक रचना प्रकाशित हुईं है निश्तका नाम 
'प्रज्ञोपायविनिश्रयसिद्धि! है। इस ग्रन्थ में पॉच परिच्छेद हैं। प्रथम 
परिच्छेद ( प्रशोपायविपश्च ) में प्रज्ञा ( शून्यता ) तथा डपाय ( करुणा ) 
'का स्वभाव निर्दिष्ट है। द्वितीय परिच्छेद ( वच्राचार्याराधननिर्देश ) में 
वज्पुरु की आराधमा का उपदेश है। तृतीय परिच्छेद में अभिषेक्त का 
विस्तृत वर्णन है। चतुर्थ परिच्छेद में तत्वमावना का विशद्‌ विवेचन 
तथा पद्चम में वच्चयानी साधना का विवरण है। लघुकाय होने पर भी 

यह ग्रन्थ नितान्त उपादेय है । 


१ द्ृष्टव्य पर्ममजझल, शल््यपुराण, मानिकर्चांदेर गान, मरयंनावतीर गान, 
गोपीचादेर गान, गोपीचॉदिर संन्यास आादि बंगला ग्रन्थ । 


वजयान के मान्य आचाये श्प्७ 


(७) इन्द्रभूति--व्रयानी साहित्य में इन्द्रभूति जोर उनको 
भगिनी भगवती लक्ष्मी या ल्दमीकरा देवी का नाम भत्यस्त प्रसिद्ध है । 
ये डड्डियान के राजा थे । ये पद्मप्ंभव के पिता थे । ये वही पद्मसंभव हैं 
जिन्होंने आरचाय शान्तरछित के साथ तिब्बत में बोदघम का विपुर प्रचार 
किया तथा ७४९ ई० में 'सम्ये! के प्रसिद्ध विद्वार को स्थापना को । 
इनके २३ प्रन्थों का अनुवाद तज्जर में मित्रता है । इनके दो ग्रन्थ संस्कृत 
में उपलब्ध द्ोते हें--(१) गुरुकुल्लासाधन ( साधनमाछा प्रृ० ३७३ » 
तथा (२) ज्ञानसिद्धि । ज्ञानसिद्धि--इस ग्रन्थ में छोटे-बड़े २० परिच्छेद 
हैं जिनमें तरव, गुरु, शिष्य, अभिषेक्र, साधना आदि विषयों का विस्तृत 
वर्णन है? । 

(८) लच्ृमीड्रुरा--यह इन्द्रभूति की बहन थीं। ८४ छिद्धों में 
इनकी गणना है ( नं० पर )। राजकुछ में उत्पन्न होने पर भी इनके 
विचार बड़े सुदृढ़ ओर उग्र थे । यह तन्त्र ओर योग में बहुत द्वी निष्णात 
थीं। इनका एक ही गन्थ संस्कृत में उपलब्ध दै जो अभी दुर्भाग्य 
से प्रकाशित ”नहीं है । इस ग्रन्थ का नाम है--अद्वयसिद्धि', जिसमें 
'साधक को गुरु की सेवा करने, स्त्रियों के प्रति श्रादर दिखलाने तथा समग्र 
देवताओं के निकेतन होने के कारण इस हारीर की पूजा करने का 
विधान है | 

(५) लीलावज--ये लट्ष्परीडरा के प्रधान शिष्य थे। संस्कृत में 
इनके ग्रन्थ उपलब्ध नहीं हैं, परन्तु इनके कम से कम नव प्रन्‍्थों के 


१ 'प्रशोपायविनिश्चयश्विद्ध' तथा शानसिद्धि --दोनों का प्रकाशन द्वो गया 
है। गायकबाड़ ओरि० सीरीज, संख्या ४४, 0 ५ ०७]79ए७78 ४४०7"78, 
3087008, 929. 
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अनुवाद तझ्‌र में मिलते हैं। इनके किसी दूसरे गुरु का पता चलता है 
जिनका नाम 'विज्ञासवदञ्र! था। 

(१०) दारिकपाद--ये लीलावचन्न के शिष्य थे। परन्तु कुछ लोगों 
का विचार है कि ये लुईपाद के शिष्य थे। “बौद्धगान श्रो दोहा” नामक 
अन्थ से पता चब्बता है कि दारिकपा बड़ाल़ के रहनेवाल्े थे और इन्होंने 
अन्थों का प्रशयन अपनी मातृभाषा में किया था, जिनमें से कुछ का 
डस्लेख उपयेक्त अन्य में किया गया है । अपने एक गीत में इन्होंने 
खुइ्पा के प्रति विनम्रता दिखलाई है जिससे ढा० हरप्रसाद शास्त्री ने 
थह निष्कष निकाला है कि ये उनके साज्ञात्‌ शिष्य थे । परन्तु लुइपा का 
काल इनके बहुत पूर्व था, अतः यह सिद्धान्त उचित नहीं है। इन्होंने 
रूस्कृत में अनेक ग्रन्थों की रचना की; परन्तु इनमें से कोई भी नहीं 
मिलता । इनके दस ग्रन्थों का अनुवाद तझ्लूर में मिलता है। 

(१२) सहयोगिनी चिन्ता- ये दारिकपाद की शिष्या थीं। इनके 
एक संरकृत अन्थ की हस्तलिस्रित प्रति मिलती है जिसका नाम “व्यक्त 
भावानुगत तस्वसिद्धि! है। इस ग्रन्थ की परीक्षा से पता चल्नता है कि 
इनकी विज्ञानवाद पर विशेष आस्था थी । यद्द जगत चित्त का ही विकाश 
है। भ्रज्ञा और उपाय ये दोनों चित्त से ही उत्पन्न हैं। इन्हीं दोनों के 
मिलन से चित्त में मद्दासुख का उदय होता है । 

(१३) डोम्बी हेझ़क--तिब्बतीय प्रमाणों से इनका मगध का राजा 
होना सिद्ध होता है । ये तझुर में आचाय॑ सिद्धाचायं के नाम से प्रसिद्ध 
हैं तथा इनकी गयाना ८४ सिद्धों में है (नं० ४७)। वीणापा और विरूपा 
दोनों इनके गुरु थे | ये हेवज्जतन्त्र” के अनुयायी थे । सिद्ध कण्हपा इनके 
शिष्य बतलाये जाते हैं। इनके अनेक ग्रन्थों के अनुवाद तझ्र में पाये 
जाते हैं, जिनमें 'सदृजसिद्धि!र नामक अन्थ मूल संस्कृत में मिला है। 
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'डोग्बीगीतिका! नामक इनका भाषा में लिखा गया ग्रन्थ भो था। 
सम्भवतः जिसके अनेक पद “बौद्धनान ओ दोहा” में मिलते हैं । 

इस सिद्धपरम्परा से अतिरिक्त भी आचाये हुए | इनमें 'अद्वयवज्र! 
विशेष प्रसिद्ध हैं । इनका समय १२वीं शताब्दी के आसपास है। इन्होंने 
वज्न्यान के तथ्यों के प्रतिपादन के लिये २१ ग्रन्थ लिखे हैं । इनमें श्रनेक 
ग्रन्थ बहुत द्वी छोटे हैं । इनमें कुदशिनिर्धातन, तत्वरत्रावलीं, पदञ्नतथागत- 
मुद्राविवरण तथा चतुमुंद्रा । तान्त्रिक तत्तवों के ज्ञान के लिये विशेष गोरब 
स्खते हैं) । बोद्धतन्त्र के सिद्धान्त श्रतीव उदात्त हैं तथा साधना जगत 
के गृढ़ रहस्यों के ग्रतिपादक हैं । इनका बिस्तृत प्रतिपादन इमने अन्यत्र 
किया है। ज्िज्ञासु पाठक उसका अ्रलुशीलन करें । 








जनम जानी हा 


१ इन समग्र ग्रन्थों के संग्रद्द के लिग्रे, द्र॒ष्टव्य “श्रद्दयवज्र संग्रहद' ( गा» 
ओ० सी० सं० ४० ), बरोदा १६२७। इस ग्रन्थ के भारम्म में पूज्यपाद 
परिडत हरप्रसाद शासत्रीजो ने लम्बी भूमिका लिखी है जिसमें बौद्ध सम्प्रदायों के 
सिद्धान्तों का पर्याप्त विवेचन है । 

२ बलदेव उपाध्याय--बौद्धर्शन ए० ४३७-४५२३. 


एकादश परिच्छेद 
जैनधम-ग्रन्थ 

जैन-घम भारत के महत्त्वपूण धर्मों में अन्यतम है। काल-क्रम से 
यह बहुत ही प्राचीन है। एक समय था जब जैनघर्म और बोद्धधर्मे के 
पररपर कालक्रम के विषय में कोई निश्चित मत न था, परन्तु अ्रब पुष्ट 
प्रमाणों की सहायता से जैनधर्म की बौद्धधर्म से प्राचीनता सिद्धू दो चुकी 
है। 'दीघनिकाय! में जैनधर्म के श्रन्तिम तीथंझूर वर्धमान मद्दावीर का 
उज्लेख तत्कालीन विख्यातनामा छुः तीथंडूरों में 'निगण्ठनातपुत्त! के नाम 
से किया गया है। 'निगणटठ? शब्द “निग्नन्थ” शब्द का ही पाली रूपान्तर 
है। भव-बन्धन की ग्रन्थियों के खुल जाने के कारण महावीर को यद्द 
उपाधि दी गई थी। सर्वज्ञ, रागद्वेष के विज्यी, त्रेज्ञोक्यपूजित सिद्ध पुरु्षो 
( “अहत्‌” ) के द्वारा प्रचारित होने से यह धर्म 'भाहंतः कहलाता है । 
रागद्वेष रूपी शत्रुओं पर विजय प्राप्त करने के कारण वर्धमान “जिन! के 
नाम से विख्यात हुए ओर उनके द्वारा प्रचारित होने के कारण यह धम 
'औैनधर्म! कहलाता है। इन नामकरणों के मूल में इस धर्म की आचार- 

प्रधानता ही कारण है। 
जैन छोग अपने धर्म के प्रधारक सिर्धों को तीथंडूर कह्दते हैं । 
'तीथंडूर” शब्द का अथ है मार्ग-स्रश । प्रसिद्धि है कि भिन्न-भिन्न युगों 
में २४ तीथंडूरों ने इस धर्म का प्रचार किया । इस धम्म के आद्य तीथंइझूर 
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का नाम है ऋषभदेव ओर अन्तिम तीथंझर हैं वधमान मद्दावीर। मद्दाचीर 
के पहले पाश्वनाथ ने इस धर्म के सिद्धान्तों का विपुत्ष प्रचार किया । 
पाश्चंनाथ तथा मद्दावीर निःसन्देह ऐतिहासिक व्यक्ति थे। फ्रश्चनाथ का 
जन्म ई०-पू० ९ नवम शताब्दी में काशी में हुआ था | इन्होंने ७० वर्ष 
तक जैनधम का उपदेश कर समेत पर्वत ( गया ज़िला ) पर निर्वाण प्राप्त 
किया । महावीर का जन्म ( ई०-पू० ७९९-७२७ ई० पू० ) वेश्ञात्री 
( सुजफ्फरपुर जिले का बसाढ़ नामक गाँव ) के ज्ञातक नामक 
सश्रियवंश में हुआ था । इनके पिता का नाम सिद्धार्थ तथा माता का 
थ्िशज्ञा था। ६० वर्ष की अवस्था में इन्होंने यतिधम ग्रदण कर बड़ी कठोर 
तपस्या का साधन किया तथा १३. पघर्षों के लगातार अभ्यास से कैवल्य 
ज्ञान प्राप्त किया। इनकी तथा पाश्वनाथ की शिक्षा में तनिक अन्तर 
इृष्टिगोचर होता है। पाश्चवनाथ ने चार महाव्रतों--अद्विंसा, सत्य, श्रस्तेय 
तथा अपरिग्रदद--के विधान पर ज़ोर दिया है। पर महावीर ने ब्रक्मचय 
को भी उतना ही उपादेय तथा आवश्यक मानकर पद सम मद्दाव्रत स्वीकार 
किया है। पाश्चनाथ वस्त्रधारण करने के पत्चपाती थे, परन्तु मद्दावीर ने 
अपरिग्रह व्रत की पूति के लिये वस्त्रपरिधान को भी त्याज्य बतल्ाया है । 
इस प्रकार जैनियों के श्रेतामग्बर तथा दि्गम्बर सम्प्रदायों का भेद अत्यन्त 
प्राचीन काल से चला आ रहा है । 

मद्दावीर की झृत्यु के श्रनन्तर जैनधर्म को विशेष राजाश्रय भी प्राप्त 
हुआ । सगध के ननन्‍्दवंशी नरेश तथा कक्षिक्ष के अधिपति सम्राट खारवेल 
इसी धर्म के अनुयायी थे । इतिद्ठास साक्षी है कि मौयंचंश के संस्थापक 
सम्राट्‌ चन्द्रगुप्त मी जैनघर्मानुयायी थे। प्रसिद्धि है कि चन्द्रयुप्त के 
राज्य के अन्तिम काल में बारह वर्ष तक एक बड़ा दुर्भिक्ध पढ़ा था। उस 
समय पाटलिपुत्र में जैनधर्म के आचाये थे भद्बाहु । ये दुर्मिद्ष के कारण 
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दक्षिण की ओर चल्ने गये और फिर छौटकर नहीं आये । भद्ग बाहु के 
दक्षिण चल्ने जाने के अनन्तर 'संधभद्गर” जेनसंघ के प्रधान नेता बने । उस 
कठिन परिस्थिति में धर्म के कठोर नियमों का यथावत्‌ परिपालन न होते 
देखकर उन्होंने जैनाचार में अनेक संशोधन किया । प्राचीन संघ में नझता 
के ही आदर्श का प्राधान्य था परन्तु अब मागध संघ ने श्वेत-अम्बर 
( सफेद कपड़ा ) धारण करना यतियों के लिये न्‍्यायानुमोदित बतलाया । 
इस प्रकार ई०-पू० तृतीय शतक से जैनघर्म में दिगम्बर तथा श्वेताम्वर 
सम्प्रदायों की उत्पत्ति हुईं । तत्त्वज्ञान के विषय में दोनों मतों में विशेष 
मतभेद नहीं है; परन्तु आचार के विषय में पर्याप्त मतभेद है । दिगिम्बर 
सम्प्रदाय में धार्मिक नियमों को उग्रता दीख पढ़ती है, परन्तु श्रेताम्बर 
सम्प्रदाय के नियमों में शिथित्रता पाईं जाती है । दिगम्बरियों का कद्दना 
है कि केवक्ी केवत्न-ज्ञानसम्पन्न पुरुष भोजन नहीं करता ओर स्त्रियों 
को मोह्त की प्राप्ति नहीं होती । पुरुष का जन्म ल्लेकर ही स्त्रियों के दिये 
मोक्षप्राप्ति की सम्भावना है। जिनदत्त सूरि ने इन्हीं दोनों विषयों में 
श्रेताम्वरियों के साथ दिगम्व॒रियों का पार्थक्य बतलाया है-- 

भुडक्ते न केवली न ज्री, मोक्षमेति दिगम्बरः। 

प्राहुरेषामयं मेदो, महान्‌ श्वेताम्बरे: सह ॥ 


आगम-ग्रन्थ 
महावीर के उपदेशों का सार किन ग्रन्थों में सुरक्षित है? इसका उत्तर 
दोनों सम्प्रदाय भिन्न-भिन्न रूप से देते हैं । श्वेताम्वबर सम्प्रदाय का कथन 
है कि आजकल समुपकछब्ध जैन आगम महादीर के उपदेशों का मुख्य 
प्रतिनिधि है। परन्तु दिगम्बर सम्प्रदाय इसमें भास्था नहीं रखता । इन 
आगसों को वह भूल झागम मानने के लिये प्रस्तुत नहों दे । इन आगमों 
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के लिपिबद्ध होने का जो इतिहास उपल्वब्ध होता है वह भो कुछ इतना 
अव्यवस्थित है कि समग्र आगम को महावी२-वाणी मानने के ब्िये कोई 
भी ऐतिहासिक या विवेचक तेयार नहीं हो सकता । 

मद्दावीर तत्कालीन छोकभाषा में ही अपना उपदेश जनता को दिया 
करते थे । इस लोकभाषा का नाम हे अ्रधंमागधी या आप॑ प्राकृत । महा- 
वीर के प्रधान गणधघर ( शिष्य ) थे गौतम इृष्द्रभूति, जिन्द्रोने उनके 
डपदेशों को १२ अंग” तथा १४ “पूर्व” के रूप में निबन्ध किया। ये 
अंग! और पूर्व! उन ग्रन्थों के नाम हैं जिनमें महावीर की मोखिक 
शिक्षा लिपिरूप में निबद्ध की गई थी। जो विद्वान्‌ इन अंगों ओर पूर्चो 
का पारगामी पण्डित होता था उसे श्रुतकेवद्धी? कद्ठते थे । जैन-परम्परा 
में ज्ञिस प्रकार प्रत्यक्ष ज्ञानियों में 'केवल् ज्ञानी' का प्रतिष्ठित स्थान है 
डसी प्रकार परोक्ष ज्ञानियों में 'श्रुवकेवली” का । जैसे केवलज्ञानी समस्त 
जगत्‌ के पदार्थों को जानता है भौर देखता है उसी प्रकार “श्रुवक्रेवली”? 
शास्त्र में वर्णित प्रत्येक विषय को स्पष्टतया जानता है । महाधोर के निर्वाण 
के अनन्तर तीन केवलज्ञानी हुए ओर पाँच श्रुतकेवज्नी । इनमें अन्तिम 
श्रुतकेवली भद्गबाहु थे । इन्हीं भद्बबाहु के दक्षिण देश में चल्ने जाने पर 
स्थूलभद्र ने--जो जैनसड्ड के प्रधान थे--जैन आगम की रद्चा करने के 
निमित्त पाटलिपुत्र में यतियों को एक मद्दती सभा को । इसी सभा में 
११ अंग ( अन्थ ) सझूल्षित किये गये ओर १४ पूर्वों के अवशिष्ट भागों 
को एकत्र कर १ २वाँ अंग निर्मित किया गया जिसका नाम रखा गया 
“द्ट्विवाय ! ( दृष्टिवाद ) । पाटलिपुत्र में सहूछित ये श्रक्ष भी कालक्रम 
से धीरे-धोरे जब अव्यवस्थित हो गये तब आयस्कन्दिक की अध्यक्षता में 
मथुरा में एक सभा हुई ओर अक्ल के अवशिष्ट भाग को सुव्यवस्थित रूप 
दिया गया। इसे माथुरी वाचना कद्दते हैं । इसके बाद बचद्चभी में मह्/|वीर 
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के निर्वाण की दसवीं शताब्दी ( वीरनिर्वाण सं० ९८० ८5६० ४७०३ ) में 
वल्लभी में फिर सभा को गई जिसमें ११ भ्रज्ञों का सकूलन हुआ । १ २वॉ 
अज्ञ तो लुप्त ही हो चुका था। आगर्मो के लिपिबद्ध होने तथा भ्रन्तिम 
संशोधन का यही काल है। इस सभा के सभापति थे 'देवधिंगणि 
चमाश्रमण! | यह आगम श्वेताम्बर सम्प्रदाय की मान्यता के अनुकूल हैं। 


आगम की खची 


श्वेताम्बरों का सम्पूर्ण जैन आगम छुः भागों में विभक्त है । जिनके 
नाम क्रमशः यहाँ प्रस्तुत किये ज्ञाते हैं-- 

(क) अक़ - इनकी संख्या ११ हैः--- 

(१) आचाराड़ (२) सूत्रकताह़ (३) स्थानाह़ (७) समवायाज्गः 
(५) भगवतीसूत्र (६) ज्ञाताधमंकथा (७) उपाघकदशा (८) भन्तकृतदशा 
(९) अ्रनुत्तरोपपातिकदशा (१०) प्रश्नन्याकरण और (११) विपाकसूत्र । 

(ख) उपाज़्--इनकी संख्या १२ हैः--- 

(१२) ओपपातिक (१३) राजप्रश्न (१४) जीवाधिगम (१७) प्रज्ञापना 
(१६) जम्बूद्वीपप्रशस्ति (५७) घन्द्रप्रज्ञप्ति (१८) सूरय्यप्रज्ञप्ति (१९) निरया- 
वली (२०) कल्पावतंस (२१) पुष्पिक (२२) पृष्पचयुलिक और (२३) 
वृष्णिद्शा । 

(ग) प्रकीणंक--इनकी प्ंख्या १० हैः-- 

(२४) चतुःशरण (२७) आतुरप्रत्याख्यान (२६) भक्तपरिज्ञा (२७) 
संस्तार (२८) तण्डुलवैतालिक (२५) चन्द्रवेधक (३०) देवेन्द्रस्तव (३१) 
गणिविद्या (३२) महाप्रत्यास्यान ओर (३३) घीरस्तव । 

(घ) छेदसूत्र---हनकी संख्या ६ हैः--- । 

(३४) निशीथ (३०) महानिशीयथ (३६) व्यवहार (३७) आचारदशा 
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या दशाश्रतस्कम्ध (३८) बृहत्‌ कक्ष और (३५९) पद्चकरूप । अन्तिम 
प्रग्थ के स्थान पर जिनभद्रचित जिनकल्प की भी गणना को जाती है। 

(छ) सूत्र--ये संख्या में २ हैं:--- 

(४०) नन्दी सूत्र (७१) अनुयोगद्वार सूत्र । 

(व) मूलसूत्र--ये संख्या में चार हैं:-- 

(४२) उत्तराष्ययन (४३) आवश्यक (४४) दशवैकालिक और 
(४५७) पिणढनियुक्ति । तीसरे और चौथे मूल सूत्रों का नाम ओघनियक्ति 
ओर पाछ्षिक सूत्र भी लिखा गया मिलता है । 

इस सूची के देखने से स्पष्ट प्रतीत होता है कि इतने ग्रन्थों को 
रचना एक हाँ काल की नहीं हो सकती । इनका प्राचीनतम भाग वह हे 
जो महावीर के साज्ञात्‌ शिष्यों से सम्बद्ध है तथा श्र्वाचीनतम भाग 
देवधिंगणि के समय की रचना है। इस प्रकार इस समग्र ग्रन्थराशि की 
रचना ईं०-पू० ४०० से लेकर ई०-पश्चात्‌ 3०० तक द्वोती रही । 


(क) 'अज्जों' का वणन 

(१) प्रथम अज्ञ आचाराज्ज सूत्र दै। इसके दो बड़े-बड़े भाग हैं 
लिन्‍्हें श्रतस्कन्‍्ध कहते हैं। इस ग्रन्थ में जैन साधुश्रों के आचार का 
विस्तृत वशन है। पहला भाग दूसरे भाग की अपेक्षा प्राचीनत्तर प्रतीत 
होता दे | बौद्धसाहित्य के समान यहाँ गद्य-पद्म का मिश्रण पाया जाता 
है । यतियों के बतों के विधिवत पालन करने पर विशेष भाग्रह्न दिखछाया 
गया है। ग्रन्थ को शेज्ी भाषण के अनुरूप दे जिसके पढ़ने से मालूम 
होता दे कि जैसे कोई वक्ता व्याख्यान दे रद्दा हो। दूसरा खयढ अपेक्षाकृत 
नवीन है.इसके अड्ों ( भागों ) का नाम है चूढ़ा, जो संख्या में तीन हैं। 
पहले दो में मिक्षावृत्ति तथा मिक्षु ओर भिक्षुणी की दिनचर्या का वर्णन 
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है। तीसरी चूड़ा में मद्दावीर के जोवनचरित की सामग्री दे जिसका 
भद्गबाहु ने अपने कल्पसूत्र में उपयोग किया है । 

(२) दूसरा भद्ढ 'सूत्रकतान्न? है। इसमें साधुओं की जीवनचर्या के 
चर्णन के साथ-साथ जैनेतर मतों का प्रधानतया खण्डढन है । इसके भी 
दो भाग हैं । यह ग्रन्थ विभिन्न छुन्दों में निर्मित है । उपदेश को शिक्षा- 
प्रद बनाने के लिये सुन्दर दृष्टान्त तथा रोचक उपमाओं की अवतारणा 
को गई हे । मनुष्यों को बन्धन में डालनेवाल्ने दो ही प्रधान पाश हैं--- 
कामिनी और काञ्जन । इन फन्दों में न पढ़ने के छिये यतियों को विशेष 
उपदेश दिया गया है। कामिनी के ज्ञाल में पड़नेवाले यतियों की दुरवस्था 
का बड़ा ही सुन्दर वर्णन किया है जिसमें हास्य का पुट भी विशेष मात्रा 
में विद्यमान है | न्रतों के उनल्लक्नन का परिणाम नरक को प्राप्ति है और 
इस नरक का वर्णन बड़े ही विस्तार के साथ किया गया दे । इस ग्रन्थ 
के अनुशीक्षन से तत्कालीन साधु ( यति ) समाज्ञ का चित्र नेत्रों के सामने 
खिंच जाता है । 


(३) तीसरा अज्ज है स्थानाज्ञ--इसमें बौद्धों के अंगुत्तर निकाय के 
समान एक से लेकर क्रमशः दश तक की संख्याओ्रों के भीतर धार्मिक 
विषयों का विवेचन किया गया है । इसमें एक स्थान पर लुप्तप्राय दृष्टि: 
वाद अन्ज के विषयों का वर्णन है जो ऐतिहासिक दृष्टि से महत्व रखता है। 

(४) चौथा समवायाड़् है । हसमें तृतीय अह्न में आये हुए विषयों 
का ही अधिक वर्णन है । अतएव यद्द तीखपरे भद्डः का पूरक माना जाता 
है। इस ग्रन्थ के आदि में बारहों श्रह्नों का नाम निर्देश है तथा १४ 
पूर्वो के विषयों का वर्णन है । इस प्रकार यदह्द अज्जः इन अक्लों के विस्तार 
तथा घिवरण प्रस्तुत करने के कारण अतोव उपयोगी दे । इसके कुछ 
अझ्नों की रचना पिछुल्ले काछ में की गई । अठारद्द संख्या के भीतर निर्दिष्ट 
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विषयों में ब्राह्मी ज्ञिपि के भठारह भेद गिनाये गये हैं । 

(७) पाँचवाँ भगवर्तासूत्र है । मद्दावीर के चरित को जानने के लिये 
यह अन्य सबसे अधिक उपयोगी है। मद्दावीर के शिष्य, समसामयिक 
व्यक्तियों तथा उनके महान व्यक्तित्व को उन्‍्मीलन करनेवाला यद्द ग्रन्थ 
ऐतिहासिक दृष्टि से अज्ञ-घाहित्य में अद्वितीय है। महावीर के देवी गुयों 
के साथ-साथ मानवीय गुणों को एक साथ प्रस्तुत कर यह ग्रन्थ उस 
महान पुरुष के व्यक्तित्व की मधुर मोँकी हमारे सामने प्रस्तुत करता दे । 
इसमें उन मनोरम अआख्यानों का भी संग्रह है जिसके द्वारा महावीर अपनी 
शिक्षाओं को जनता के लिये रोचक तथा हृदयस्पर्शी बनाते थे | इन कहा- 
नियों में साहित्यिक सौन्दर्य भी विद्यमान है। इस ग्रन्थ के पन्द्रहव 
अध्याय में महावीर के समसामयिक व्यक्तियों--पाश्चनाथ के शिष्यों तथा 
मद्भलिपुत्त गोसाल--का प्रामाणिक तथा ऐतिहासिक विवेचन है । 
आजीवक तथा जैन सम्प्रदाय के प्राचीन इतिद्दास को जानने के लिये. 
इस अध्याय की उपयोगिता निःसन्देह बहुत अधिक है । 

(६) छुटें अड्ग का प्राकृत नाम नायाधम्मकहा श्री! है तथा इसका 
संस्कृत नाम 'ज्ञाताधमंकथा” है । "ज्ञात! एक प्रकार की विशिष्ट कथाओं 
का प्रकार है जिसमें किसी विशिष्ट घटना या किसी विशिष्ट वाक्य के ऊपर 
पूरे कथानक का घटनाचक्र अवरूम्बित रहता है। इस नामकरण के 
अनुरूप दी इस अडह्ज में जैनधर्म की शिक्षाओं का विशद्‌ रूप से वर्णन 
करनेवाले कथाओं का संग्रह यहाँ प्रस्तुत किया गया है। साहित्यिक 
दृष्टि से ये कथाये बड़ी ही सुन्दर तथा रोचक हैं। बौद्धधर्म में जातकों 
का जो महत्त्वपूर्ण स्थान है जैनधर्मं में वही स्थान इन कथाओं को भी 
प्राप्त है। कतिपय कथायें तीर्थड्ररों के विषय में भी दी गई हैं। श्रेताम्पर 
सम्प्रदाय के अनुसार जैन तीथंछूरों में 'मज्लि' नामक एक तोथ्थंडर थे | 
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दिगम्बर लोग तो इन्हें पुरुष मानते हैं परन्तु श्रेताम्बर कोग इन्हें स्री 
मानते हैं। इस प्रसज्ञ में यद्द प्रन्थ एक बढ़ी ही सुन्दर कथा का उक्लेख 
करता है जिसमें 'मज्लि! ने उनसे विवाह करने के लिये आनेवाले पुरुषों 
को किस प्रकार जीवन की असपारता व्यावद्दारिक रूप से दिखलाई हे। 
यद्द ग्रन्थ भारतीय कथासाहित्य के इतिद्ास में प्रमुख स्थान रखता हे ॥ 

(७) सातवें भ्रद् का नाम उपासगद्साओ ( डपाप्तकदशा ) है। 
इस ग्रन्थ में उपासक लोगों के कतंव्य का विस्तृत वर्णन किया गया है। 
उपासकों को किस प्रकार से रहना चाहिए, किन-किन कतंव्य-कर्मों को 
करना चाहिए--इसका बढ़ा ही सुन्दर वर्णन इस ग्रन्थ में प्राप्त है । इस 
ग्रन्थ में 'सद्दालपुत्त' नामक सातवीं कथा है जो अनेक दृश्यों से बढ़ी 
महत्त्वपूर्ण है । सद्दाह्वपुत्त एक धनी कुम्भकार था जो मह्ुुलिपुत्त गोसाल 
का अनुयायी था तथा नियतिवाद में विश्वास करता था । परन्तु मद्दावीर 
ने उसे अपने उपदेशों के द्वारा प्रभावित कर अपना शिष्य बना लिया तथा 
उसे नियतिवाद से हटाकर कमंवाद के सिद्धान्तों में दीक्षित किया । इस 
प्रकार यह अध्याय आजीवक सम्प्रदाय के इतिहास जानने के लिये 
नितान्त उपयोगी है । 

(८-५९) भाठवाँ तथा नवाँ श्रज्ञः एक ही प्रकार के हैं तथा साहित्यिक 
दृष्टि से उनका महत्त्व अधिक नहीं है । आठवें अज्ञ का नाम है अन्तकृत- 
दशा भर्थात्‌ जिन्होंने संसार का अन्त कर डाला दे उन साधुओं के विषय 
में दश अध्याय । नाम से मालूम पढ़ता है कि इस ग्रन्थ में दस परिषच्छेद 
होंगे परन्तु आजकल इसमें आठ ही अध्याय उपछब्ध हैं । नवें भट्ट का नाम 
है अनुत्तरोपपातिकदशा? भर्थात सबसे ऊँचे स्वर्ग को प्राप्त करनेवाद्ने 
यतियों के विषय में दश अध्याय । आजकल इसमें तीन ही अध्याय हैं । 
यह बहुत कुछ सूत्र रूप में है जिसको पूर्ति उपदेशक अपनी भोर से 
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करता था। धार्मिक दृष्टि से यद्द अड्ड इधलिये मद्दतत्वपूर्ण है कि इधमें 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण का चरित जेन दृष्टि से वर्णित है । ब्राह्माण ग्रन्थों से 
अनेक भेद हैं यहाँ कृष्णचन्द्र जैनधर्म के अनुयायो माने गये हैं । 

(१०) दुशम भज्ज का नाम हे प्रश्रव्याकरण । इसमें जैन घम्म के 
उपदेशों के विषय में प्रश्न हैं ओर उनका तदुपरान्त समाधान है । इसमें 
जैन धर्म के सिद्धान्तों का ही केवल्न उपन्यास है । 

(१३) एकादश अद्ग का नाम दे विपाकसूत्र । विपाक का अथ है 
कर्मो का परिपक्क होना । श्रतः शुभ या अशुभ कर्मा का फक इस भक्ष भें 
वर्णित है। गौतम इन्द्रभूति ने संखार के प्राणियों को क्ल्लेशसमुद्र में 
डूबते हुए देख कर महावीर से उनके विषय में प्रश्न किया है भोर उन्होंने 
डन प्राणियों के पूवजन्स की कथा कटद्द कर कर्मानुरूप फलतप्राप्ति की बात 
समकाई है । 

(१२) द्वादश भद्ग का नाम है दृष्टिवाद । यह श्रद्ग तो पूर्णतया लुप्त 
दी दे परन्तु अनेक ग्रन्थों में इसके विषय का उल्लेख मित्रता है। इससे 
प्रतीत होता है कि जैन मार्ग के विभिन्न सम्प्रदार्यों का इसमें वर्णन था । 
धाथ ही साथ तीथइरों के विषय में भी आवश्यक कथाओं का वर्णन था । 


(ख) उपाड़ 

(१) प्रत्येक श्रद्ध के साथ एक उपाड़ः सम्बद्ध है। उपाड़ों की संख्या 
१२ है जो इस बात की सूचना दे रहो है कि अज्ों की संख्या भी किप्ती 
काल में बारह ही थी । प्रथम उपाझ़ का नाम है ओपपातिक । इसके 
प्रथम भाग में महावीर के पुण्यभद्र मन्द्रि की यात्रा करने तथा उनके 
डपदेश सुनने के लिये राजा बिम्बसार के पुत्र कुणिक ( अज्ञातशम्रु ) के 
यहाँ ज्ञाने की घटना का वर्यान है। महावीर ने जो डपदेश दिया वह 
कर्मों के विषय में दे । दूसरे खण्ढ में गौब्रम इन्द्रभूति को मद्दादीर के 
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पास जाने तथा पुनर्जन्म के विषय में प्रश्ष करने का उल्लेख है । महावीर 
ने इसके उत्तर में शोभन कम करनेवाले पुरुषों की फल्न-प्राप्ति का वर्णन 
करते हुए स्वगंलोक का जो वर्यांन किया दे वह तुलनात्मक दृष्टि से 
महत्त्वपूर्ण है । 

(२) दूसरे उपाड् का नाम है राजप्रश्न । इसमें राजा पयेसी ओर जैन 
साधु केशी के बीच भात्मा के अस्तित्व के विषय में बढ़ा ही रोचक संवाद 
मिलता है। राजा आत्मा के अस्तित्व में विश्वास नहीं करता, परन्तु केशी 
ने युक्तियों के बल पर देह तथा इन्द्रिय आदि से आत्मा की एथक्‌ सत्ता 
सिद्ध कर दी तथा उसे जैनघधम में दीक्षित किया। यह संवाद धार्मिक 
दृष्टि से जितना उपादेय है, साहित्यिक दृष्टि से उतना ही रोचक है । 

(३-४) तीसरे और चोथे डपाड़ों का नाम क्रमशः जीवाधिगम तथा' 
ग्रज्ञापना है । पहले ग्रन्थ में जगत्‌ के प्राणियों का द्वी विस्तृत वर्णन नहीं 
हैं प्रत्युत समुद्र, दीप, देवलोक आदि का भी वर्णन विशेष रूप से किया 
गया है | दूसरे ग्रन्थ में मनुष्यों के भीतर नाना प्रकार के भेदों का--ार्य, 
अनाय॑, स्लेच्छु आदि--विस्तृत विवरण प्रस्तुत किया गया है। 

(५) पाँचवें उपाज्ञ का नाम दे जम्बूद्वापप्रज्ञत्ति । प्र्षप्ति! का श्र है 
वर्णन । इस ग्रन्थ में जम्बूद्वीप के भूगोल का वर्णन हैं। इस द्वीप में 
अ्रधान होने के कारण भारतवर्ष का तथा राजा भरत का वर्णन ही 
मुख्यतया किया गया दे । 

(६-७) इन उपाझों के नाम हैं चन्द्रग्रज्ञप्ति भौर सू्यग्रज्ञत्ति । पहले 
ग्रन्थ में चन्द्र को तथा दूसरे में सूर्य को मुख्य केन्द्र मानकर इस ब्रह्माण्ड 
का ज्योतिष की दृष्टि से बड़ा उपादेय तथा विस्तृत वर्णन है। इन ग्रन्थों 
का अनुशीकन जैन-ज्योतिष के सिद्धान्तों की ज्ञानकारी के लिये नितानन्‍्त 
उपयोगी हे ॥ 
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(८) आठवें उपाड्ञ का नाम है निरयावली ९ इसमें नरक का वर्णन 
है। चम्पानरेश के जो भाई लड़ाई में मारे गये थे उन्होंने ज्ञिन नरकों में 
स्थान प्राप्त किया उन्हीं का वर्णन इसमें हे । 

(५) नवाँ उपाह़ कल्पावतंस है | इसमें पूवे उपाह़ में वर्णित चम्पा- 
नरेश के दस पुत्रों का वणन दै जिन्होंने जैनधर्म को स्वीकार किया और 
तदनुखार स्वगलोक प्राप्त किया । 

(१०) दधवाँ उपाज्ञ 'पुष्पक! में दस देव ओर देवियों का वर्णन है 
जो अपने पुष्पक विमान में चढ़कर मद्दावीर के पास श्रद्धा दिखलाने के 
ल्षिये आये । इन्हीं के पूर्वजन्म की कथा इस उपाह में दी गईं है । 

(११) एकादश उपाहृु पुष्पचूलिक' में भी इसी भ्रकार को दस 
कथायें उल्लिखित हैं । 

(१२) द्वादश उपाक़ “'वष्णिदशा? में जैनसाथु अरिश्टनेमि के द्वारा 
वृष्णिवंश ( यादव ) के राजकुमारों का जैनथर्मे में दीक्षित किये जाने का 
वर्णन दे । पहली कथा कृष्णचन्द्र के भतीजे तथा बलराम के पुत्र निषध? 
के जैनधम में दीक्षित होने के विषय में है। इस प्रकार कृष्ण की कथा से 
सम्बद्ध होने से यह उपाड़् तुलनात्मक दृष्टि से महत्त्यपूर्ण है। अन्तिम 
पाँच उपाड़ ( ८-११ ) एक दी ग्रन्थ के भिन्न-मिन्न अध्याय हैं। 

(ग) प्रकीर्णक 

इस विभाग में छोटे-मोटे दस अन्थों का समावेश किया जाता है । 
ये अधिकतर छुन्दोबद्ध हैं तथा जैगधर्म से सम्बन्ध रखनेवाल्ले विभिन्न 
विषयों के वर्णन में है जिनमें दो का निर्देश यहाँ किया जाता हैः-- 

चतुश्शरण--जैनघर्म के अनुसार प्रत्येक साथक को जहंत, सिद्ध, 
साथु तथा घम इन चार वस्तुओं की शरण स्लेनी चाहिए। 4१३ पदों में 
इन्हीं चार प्रकार के शरण का वर्शन इस अन्य में किया गया है। 

रद 
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प्रकीणंक के अन्य ग्रन्थों में संसार के भप्रपत्नों से अपने से मुक्त करने के 
छिये जैनसाधु के किये झृत्युविधान की प्रक्रिया का वर्णन हे । तरडल- 
वेतालिक में शरीर-रचना का विशेष वर्णन है। अूणका जीवन, मनुष्य 
की दश अबस्थाये, शरीर की हड्डियों की संख्या श्रादि विषयों का उपयुक्त 
वर्णन इस ग्रन्थ में किया गया है | 
(घ) छेदसत्र 

(घ) छेदसूत्र--छेद शब्द का अथे है काटना । जैनधमम के अनुसार 
छेद एक प्रकार का प्रायश्रविस होता है। बहुत सम्भव है कि इसो कारण 
इस विभाग का यह नामकरण द्वो। इन छेदसूत्रों में बोद् साहित्य के 
विनयपिटक की सी सामग्री उपलब्ध द्ोती है | भिक्षु तथा भिक्षुणियों के 
जीवन, व्रत तथा प्रायश्रित्त का विधान, यततियों के समस्त नियर्मो का 
आवश्यक विधान इन छेदसूत्रों में उपलब्ध हो रहा है। इन सूत्रों में 
सबसे मद्दस्वपूर्ण ग्रन्थ है पतन्चम छेदसूत्र जिसका दूसरा नाम बुहत्कल्प- 
सूत्र है । भिक्षु ओर भिक्षुणियों के नियम, दिनचर्या, ब्रत, उपवास, 
प्रायश्रित्त आदि समग्र विषय का विवेचन कल्पसूत्र का प्रधान विषय है । 
इस विभाग के भन्प ग्रन्थ इसके पूरकमात्र हैं । 

(ड) सत्र 

(ड) सूत्र--जैन आगम के इस पद्चम खरढ में दो सूत्र-ग्रन्‍्थों का 
उल्लेख पाया जाता है--(१) नन्‍्दीसूत्र; (२) अनुयोगद्वारसूत्र । बे दोनों 
गद्याव्मक हैं। बीच-बीच में विभिन्न छुन्दोबदू रचना है । नन्‍्दीसूत्र को 
रचना देवद्धि गणि के ही द्वारा की गई थी, ऐसा सम्प्रदाय है । ये देवरद्धि 
वे ही हैं जिन्होंने जेनआगम का अन्तिम संशोधन किया था । इस ग्रन्थ 
में २४ तीथंइरों तथा ३१ गधाधरों तथा एक थेरावली ( अध्यापकों की 
सूची ) दी गई है। "भ्रज्भुयोगद्वार! की शयना अश्रोक्तर रूप में है। ये दोनों 
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जैनधर्म के लिये विश्वकोष के समान हैं। इसमें जैनेतर सिद्धान्तों 
( मिथ्याश्र॒त ) तथा लोकिक विद्याओं का भी मनोरञ्कू विवरण प्रस्तुत 
किया गया है। रामायण, मददाभारत, सांख्य, वैशेषिक, छोकायत, भागवत, 
पुराण, गणित, नाटक, वेदाड़ सह्दित चारों वेद आदि विषयों के वन 
डोने से अ्रनुयोगद्वार ऐतिहासिक दृष्टि से निःसन्दिग्ध महत्त्वपूर्ण हे । 
(च) मूलखत्र 

(च) मूलसूत्र--इन सूत्रों को मूछ क्यों कद्ते हैं ? इसका ठोक-ठीक 
पता नहीं चलता | कुछ लोगों का अनुमान है कि महावीर के मूल 
सिद्धान्तों के प्रतिपादक होने के कारण यह नामकरण है तो कुछ लोग 
साथना के आरम्भ ( मूछ ) में उपयोगी होने के कारण इन्हें मूल्सूत्र 
कद्दते हैं। मूलसूत्रों में प्रथम सूत्र ग्रन्थ उत्तराध्ययन सूत्र है जो जैनधर्म 
तथा दशन की दृष्टि से जैनआगम का बढ़ा ही मदत्त्वपूर्ण ग्रन्थ द । इसमें 
प्राचीन काल की बहुत कुछ धार्मिक कविता, पद्यबद्धू आख्यान, वार्तालाप 
आदि नितान्त रोचक तथा उपादेय विषयों का सड्लन है | प्राचीन समय 
की अनेक ऐतिहासिक कहानियाँ इसके महर्व को ओर भी बढ़ा रही हैं । 
इस ग्रन्थ में ३६ अ्रध्याय हैं। २३वें श्रध्याय में पाश्चंनाथ तथा महावोर 
के शिष्यों के बीच अपने सम्प्रदाय के मूल सिद्धान्तों का बड़ा ही उपादेय 
वर्णान है । २२वें अ्रध्याय में कृष्णचन्द्र की जीवनी से सम्बन्ध रखनेवात्ी 
एक बड़ी सुन्दर कथा दी गई है । 

दूसरे मूलसूत्र का नाम आवश्यक सूत्र है। इसमें छुः अध्याय हें 
ओर पूरे ग्रन्थ में जैनियों के लिये आवश्यक छः बातों का वणन है। तीसरा 
मूलसूत्र दुश वैकाल्षिक है। इसमें यति-जीवन से सम्बन्ध रखनेवाली बढ़ी 
डी सुन्दर सूक्तियाँ हैं जिन्हें पढ़कर धम्मपद की गाथायें याद आती हैं । 
इसकी टीका में प्राचीन समय की बहुत दी सुन्दर-सुन्दर आख्यायिकायें 
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दी गई हैं। चतुर्थ तथा अन्तिम मृज्तसूत्र का नाम पिण्डनियुक्ति! है । 
भद्गबाहु इसके ल्लेखक बतल्ाये जाते हैं । इसमें त्रत, उपवास आदि का 
विधान है । 

श्रेताम्बरी जैन आगम के विभिन्न भ्रन्थों का यही संक्तिप्त वर्णन दे। 

आमर्मों की टीकायें 

इन आगम ग्रन्थों की टीकायें प्राकृत और संस्कृत में लिखो गईं हैं । 
प्राकृत टीकायें नियेक्ति, भाष्य और चूर्णी के नाम से अभिद्दित की जाती 
हैं। नियेक्ति और भाष्य पद्यमय हैं और चू्ीं गद्यमयय है। उपलब्ध 
नियेक्तियाँ सद्गबाहु द्वितीय की रचना हैं जिनका समय विक्रम की पाँचवीं 
या छठी शताब्दी है। भाष्यकारों में प्रसिद्ध सड्अदासगणि और जिनभद्ग्‌ 
हैं जिनका समय सातवीं शताब्दी है। जिनभद्व ने अपने आाध्यों में दशेन 
के विषयों की बड़ी ही तात्विक चर्चा की है। चूर्णियों की रचना सातवीं 
तथा आठवीं शताब्दी की है | चूणिकारों में जिनदास महत्तर प्रसिद्ध हैं । 
चूर्णियों में भाष्य के द्वी विषय संक्षेप में गद्य में लिखे गये हैं। जैक 
आगमों पर संस्कृत टीकायें भी भ्रनेक उपलब्ध हुई हैं जिनमें आचार्य 
हरिभद्र ( ८०० विक्रमी ) को संस्कृत टीक्ना सबसे प्राचीन है। हरिभद्ग 
के अनन्तर आगरमों के संस्कृत टीकाकारों में ये मुख्य हैं--(१) शीलाइ सूरि 
( दसवीं शताब्दी ), (२) शाक्याचाय, (३) अभयदेव ( १०७२ बि०- 
११३७ वि० )। इन्होंने नव अह्लों पर संस्कृत में ब्याख्या छिख्री है | 
(४) सलयगिरि ( बारहवों शताब्दी ) इन्होंने आगर्मों के ऊपर दाशनिक 
प्रमेयों से युक्त संस्कृत व्याख्या लिखी है । 

दिगम्बर आगम 

आजकलर जो अन्थ जैन आगम के नाम से प्रसिद्ध हैं वे श्रेताम्बर 

मतानुयायी हैं। उनकी प्रामाणिकता के विषय में दिगम्बर सम्प्रदाय 
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तनिक भी आस्था नहीं रखता । इसके अनुसार चन्द्रगुप्त मोयं के सम- 
कालीन पाटलीपुतश्र-सद्ठ के अध्यक्ष भद्रबाहु ही अन्तिम श्रुतकेवल्लो थे 
जिन्हें समस्त आगमों का यथाथं ज्ञानथा। उनके अनन्तर पूर्व? और 'भक्ढों” 
का ज्ञान धीरे-धीरे विलुप्त हो गया। ऐसी विषम स्थिति डपस्थित हो 
गई कि जनता में जैन-सिद्धान्तों के प्रचार की बात तो दूर रही, प्राचीन 
मान्य ग्रन्थों का विशेषज्ञ ढूढ़ने पर भी मिल्लना कठिन हो गया । 

आरचाय धरसेन के हम अत्यन्त कृतज्ञ रहेंगे, जिन्होंने पूर्व! ग्रन्थों के 
अवशिष्ट भागों को एकत्र कर एक नवीन ग्रन्थ को धारा प्रवर्तित की, जो 
मध्ययुग में टीका ओर भाष्यों से संवछित होकर वृद्धिज्षत होती गईं । 
इन्हों ग्रन्थों का वर्णन यहाँ क्रम से किया जाता है । 

(१) पटख॒ण्डागम 

पटखण्डागम--आचाय घधरसेन का निवास गिरनार पर्वत पर 
था। इनका स्थितिकाछ वीरनिर्वाण संवत्‌ ६८३ है । इनके दो 
प्रधान शिष्य हुए, जिनका नाम पुष्पदन्त और भूतवल्ति था । 
चू्वों के अन्तर्गत “मद्दाकमप्रकृति” नामक एक पाहुड (प्रान्ठुत ) था 
जिसमें कृति, वेदना आदि २४७ अधिकार अथवा खण्ड थे। पुथ्पदन्त ओर 
भूतबलि ने आचाय धरसेन के निकट इस पाहुड का अनुशीलून किया 
तथा भ्रारम्भ के छुः अ्रधिकारों या खण्डों पर सूत्ररूप में रचना की । छः 
खणटढों में विभक्त होने के कारण ही इस ग्रन्थ का नाम “घट्खणडढागम!”? 
है। इन छुःद्दों खण्डों के नाम क्रमशः इस प्रकार हैं--(१) जीवस्थान 
(२) छुद्रकबन्ध (३) बन्धस्वामित्व (७) वेदना (७) वर्गणा ओर (६) 
मद्दाबन्ध । इस आगम की रचना का कात्ष विक्रम की द्वितीय शताब्दो 
है। ये आगम-प्रन्थ कम तथा जीव सिद्धान्त के विषय में मार्भिक विधेचना 
करते हैं। इनके ऊपर अनेक टीकायें इनके सारगर्भित अर्थ को प्रकट 
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करने के लिये प्राचीनकाल्न में ही लिखी गईं थीं। परन्तु सबसे विस्तृत, 
प्रामाणिक ठथा उपयोगी टीका जो उपलब्ध हुईं दे उसका नाम है-- 
घवला टॉका | विस्तार तथा प्रामाण्य के कारण यद्द अन्थ नहीं, विराट 
ग्रन्थराज कष्ठा जा सकता है| इसके रचयिता हैं आचाय वीरसेन स्वामी, 
जो अ्रपने समय के जेन-आगम के बहुत बड़े विशेषज्ञ थे। उन्होंने अपने 
को सिद्धान्त, छन्द, ज्योतिष, व्याकरण ओर प्रमाणशास्त्रों में निपुण कहद्दा 
है । जिनसेन ने उन्हें वादिमुख्य, छोकव्ति, वाग्सी और कवि के अतिरिक्त 
श्रतकेवली-तुल्य भी बतलाया है। सिद्धान्त-समुद्र के जछ में धोई हुई 
अपनी शुद्ध बुद्धि से वे “प्रत्येक बुद्धों से स्पर्धा करते थे । गुणभद्व ने उन्हें 
समस्त वादियों को त्रस्त करनेवाज्ञा और उनके शरीर को ज्ञान ओर 
चारित््य की सामग्री से बना हुआ कहद्दा है। जिनसेन द्वितीय ने उन्हें 
कवि-चक्रवर्ती कद्दा है। इः्होंने तीन ग्रन्थों की रचना की थी जिनमें दो 
ग्रन्थ आज उपलब्ध हैं। इनमें प्रथम यद्दी धवल्ला टीका दे तथा दूसरी 
जयघवला है । 


घवला टीका--इस ग्रन्थ में मूछ आगमों के आरम्भिक पाँच 
खणटडों की द्दी विस्तृत तथा विशालकाय व्याख्या है। इस ग्रन्थ की समाप्ति 
शक सं० ७३८ ( ८१६ ईं० ) में हुई थी। उस समय कर्णाटक के राष्ट्र- 
कूटवंशी नरेश नगत्तड़ देव ( गोविन्द तृतीय ) ने राज्य-सिंहासन छोड़ 
दिया था और उनके पुत्र भ्रमोधवर्ष राज्य सिंहासन पर विराजमान थे? | 
इस प्रकार धवज्न। की रचना नवम शताब्दी के आरम्भकाब् में हुईं। 
१ अठती सम्दि सतप्तए विक्षमराय॑ किए सु-सगयामे । 
वासे सुठेरसीर भाणु विलग्गे धवलपकक्‍्खे॥ 
इस पवल्ला टीका का सम्बाददन भमरावती से डा० दीरालाल जैन ने बड़े 
परिश्रम से किया है। इसके चार खण्ड प्रकाशित हो चुके हें । 
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टीका के 'घवला? कहे जाने का कारण यद्द जान पढ़ता है कि जिस राष्ट्रकूट- 
नरेश अमोघवष् के समय में यह पुस्तक द्विस््ती गई थी उनकी उपाधि 
अतिशय धवत्न! थी । सम्भवतः हसी उपाधि के कारण इस टोका का नाम 
भी घवला पढ़ा है। घवल का अरथ है विशुद्ध। अत; अतिशय विशुद्ध होने 
तथा मूलग्रन्थ के विशुद्ध व्याख्यान के कारण इस टीका का ऐसा 
नामकरण होना उचित दी है । 

महाघवला--षद्खण्डागम के अन्तिम खयड का नाम है-- 
महाबन्ध । इसकी रचना भूतवल्ि स्वामी ने की थी । वीरसेन स्वामी ने 
छिखा है कि स्वयं मूलल्ेखक भूतवलि ने महावन्ध को इतने बिस्तार के 
साथ छिखा है कि इसके ऊपर टीका छिखने की कोई आवश्यकता दी 
नहीं थी । सामान्यतया यह समझा जाता है कि धवला तथा जयघवला 
के समान महाघवल भी एक टीका ग्रन्थ ही हे। परन्तु इन ग्रन्थों के 
अनुशीलन से यहद्द बात स्पष्ट है कि मद्ाघवल-शास्त्र टीका-ग्रन्थ न होकर 
सूलग्रन्थ है । 'घट्खणडागम” का अन्तिम खण्ड “मदहावन्ध' हीं परिडत- 
समाज में महाघवलू के नाम से प्रसिद्ध है। षट्खण्डागम के भारम्भ के 
१७७ सूत्रों की रचना तो पुष्पदुन्ताचायं ने की । इसके भ्रनन्तर का समग्र 
झागम-शारत्र आचाय भूतवलि स्वामी की रचना है। यद्द समग्र मद्दाबन्ध 
इन्हीं आचायवर्य की चमत्कारजनक कृति हैं। ये अपने समय के बड़े ही 
महनीय सन्त्रशासत्र में निपुण जैनाचार्य थे । इनके प्रकाण्ड पाणिडित्य की 
ठथा दाशनक ज्ञान की जितनी प्रशंसा की जाय वह थोड़ी है । मद्दाबन्ध 
का विस्तार ४०,००० कछोक परिमाण है। इसकी भाषा विशुद्ध प्राकृत है 
और हसमें धवछा तथा जयधघवला के समान संस्कृत तथा प्राकृत भाषा 
का मिश्रण: नहीं है । 

'पहाबन्ध! का विषय जैन मतानुसार कर्म का सूक्ष्म विवेचन दे । 
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कषाय के सम्बन्ध से जीव कर्म के योग्य पुद्गर्लों का जो ग्रहण करता दे 
उसे ही “बन्ध! कहते हैं। बन्ध के चार प्रकार हैं--($) प्रकृति (२) स्थिति 
(३) अनुभाग तथा (४) प्रदेश । अ्रवान्तरविभेद से युक्त इन चार्रो प्रकारों 
का विवेचन इस ग्रन्थरक्ष में बड़े विस्तार के साथ किया गया है। बन्ध 
के साड्ोपाड़ विवेचन होने के कारण इस ग्रन्थ का 'महाबन्ध! नाम यथार्थ 
है। पिछले दिगम्बरी जैन-दाशनिकों ने कर्म का विवेचन इसी ग्रन्थ के 
आधार पर किया है। इस प्रकार विवेचन की लर्वाज्ञीणता, प्रतिपादनशेल्ली 
की विशद्ता, दाशनिक तत्वों की गम्भीरता, प्रभाव की व्यापकता--ह न 
सब दृष्टियों से समीक्षा करने पर यह ग्रन्थ सामान्य ग्रन्थ न होकर एक 
मद्दान्‌ तथा विराट ग्रन्थ है । 
(२) कसायपाहुड 

कसायपाहुड--दिगम्बर सम्प्रदाय का यह भी पुक मान्य 
अन्धथ है। इसके रचयिता आचाये गुणधर पूर्वोक्त आचाये भूतबन्नि के 
समकालीन थे । इस प्रकार इस गन्थ का भो रचनाकाल विक्रम का द्वितीय 
शतक दे । कसाय का अभिप्राय कषाय से है जिसका अ्रथ राग-देष हे । 
मोहनीय कम के ये द्वी दो प्रधान प्रकार हैं तथा इन्दों का विस्तृत विवेचन 
इस ग्रन्थ का प्रधान छट्षय है। यह ग्रन्थ १५ अधिकारों में विभक्त द्दे 
जिनमें कर्मसिद्धान्त से सम्बद्ध नाना प्रकार की जैनधारणायें बड़े विस्तार 
से साथ निरूपित की गई हैं। 

धूरिप्न्थ--भा चाये 'यतिवृषभ” ने इस कसायपाहुड नामक अन्य 
पर प्राकृत में दी विशाल्र भाष्य छिख्रा है जो चूणिसृत्र कद्दल्ाता है । 
मूलछग्रन्थ में ती केवल्ल २३३ द्वी गाथायें हैं परन्तु इस चार्णि अन्थ का 
परिमाण ६००० छुः इजार 'छोक है। गुणघर को शिष्यपरम्परा में आये 
मंक्षु तथा नागहस्ति दो प्रधान आचाय हुए, जिन्‍्दोंने कलायपाहुड का 
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अनुशीलन बड़े ही अध्यवसाय के साथ किया था । इन्हीं से इस ग्रन्थ का 
साड़ोपाड़ अध्ययन कर आचाय यतिवृषभ ने मूत्त अर्थ को विशद्‌ रूप से 
अ्रतिपादन करने के निमित्त इन चाूर्णि सूत्रों की रचना की है। ये अपने 
समय के महान्‌ दाशंनिक थे, इसमें तनिक भी सन्देह नहीं। इनका समय 
वीरनिरवांण सम्वव्‌ १००० के भासपास है। इस प्रकार इस चाूर्णि-ग्रन्थ 
को रचना विक्रम के पञ्चम या षष्ठ शतक में हुईं । 

जयघवला--मूल ग्रन्थ कसायपाहुड और चुर्णि सूत्र के ऊपर यह 
विशालकाय व्याख्या ग्रन्थ है । परिमाण में यह चूणिं ग्रन्थ से दसगुणा 
बढ़ा है तथा परिमाण में ६०,००० छोक हैं । इसके लेखक आचाय 
वीरसेन! हैं जिन्दोंने घट्खए्डागम की धवछा नामक पाणिडत्यपूण व्याख्या 
ब्िखी है; परन्तु इस ग्रन्थ का केवल तृतीयांश भाग लिखकर ही ये 
निर्वाण प्राप्त हो गये। तदनन्तर इनके शिष्य आचाय “जिनसेन” ने 
ग्रन्थ के शेष भाग को पूरा किया । इस ग्रन्थ की रचना राष्ट्रकूट-नरेश 
अमोधवष के समय में की गई थी । जयघवला की समाप्ति शक सम्वत्‌ 
७५९ ( ८३७ ई० ) में हुईं) । धवला की समाप्ति शक सम्बत्‌ ७शै८ में 
हो चुको थी | इस प्रकार जयधवछा धवला से २१ वर्ष छोटी है। इस 
टीका की रचना मणिप्रवाल शैली पर भी की गई है। इस ग्रन्थ में 
प्राकृत भौर संस्कृत का मिश्रण है। धवरछा की अपेक्षा यह टीका प्राकृत- 
बहुल है, इसमें प्रायः दाशंनिक चर्चाओ्ों तथा व्युप्पत्ति आदि में डी संस्कृत 
भाषा का उपयोग किया गया है। जेन-सिद्धान्त के प्रतिपादन के ब्िये 

१ श्रमोधवर्ष-राजेन्द्र-राज्य-प्राज्यगु णोदया । 
निष्ठिता प्रचर्यं यायातद्‌ भाकल्पमनल्पिका ॥ 
एकोनपश्सिमषिक सप्तशताब्देषु शकनेरूद्रस्य । 
समवदीतेषु समाप्ता जयबवला प्राभृत ध्याख्या ॥--जयघवला को प्रशस्ति। 
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प्राकृत का ही अवज्ञम्बन किया गया है। यह टीका इतनी प्रोढ़ तथा 
प्रमेयबहुल्ा है कि लेखकों का असाधारण पायित्य तथा अग्राध विद्वत्ता 
किसी सी आछोचक को विस्मय में ढाल देतो है । 

इस प्रकार दिगम्बर जैन-आगम को दो धाराये स्फुटतया ल्क्षित होती 
हैं। पहली धारा पट्खणढागम में ्षक्तित होती है ओर दूसरी कसायपाहुड 
में । मुलग्रन्थों में सिद्धान्त की विभिन्नता होने के कारण एक दी लेखक 
के द्वारा चिरचित होने पर भी धवला और जयधवला में स्थान-स्थान पर 
पाथथक्य है। इन्हीं आगम ग्रन्थों का आश्रय लेकर कालास्तर में विद्वानों 
ने नवीन अम्थों की रचना की । इन्हीं तीनों आगम ग्रन्थों का सारांश 
आचाय नेमिचन्द्र सिद्धान्तचक्रवर्ती ने अपने विख्यात ग्रन्थ “गोमइसार”” 
तथा “छब्घिसार क्षपणासार” में प्रस्तुत किया है। ये संग्रह-ग्रन्थ प्राकृत 
गाथा निबद्ध हैं जिनमें जीव, कम तथा कर्मों के क्षपण अथवा नाश का 
सुन्दर किन्तु गूढ़ वर्णान है । इतने महत्वपूर्ण प्रन्थ अबतक मूडदविद्री के 
जैन-भयढार में हस्तलिखित रूप में पढ़े थे। यह जैन-भसण्डार कर्शाटक 
देश में है । यहाँ के अधिकारियों की कृपा से श्रब ये प्रकाश में आ रहे 
हैं। घवला का प्रकाशन अमरावती से हो रहा है, जयघवला का मथुरा 
से तथा महाबन्ध का काशी भारतीय ज्ञानपीठ से । इन ग्रन्थरल्रों का 
प्रकाशन जैन आगमों के अध्ययन के लिये नवयुग का सूचक है । 


जैन-पुराण 
जिन ग्रन्थों में प्राचीन मद्दापुरुषों के पुण्यचरित वर्णन किये जाते हैं 
उन्हें 'पुराण” कद्दते हैं। जैन-घर्म में ६३ विशेष प्रभावशाह्वी माननीय 
व्यक्ति प्रादीनकाल में दो गये हैं इन्हें “शलाकापुरुष” कहते हैं। इन 
शलाका पुरुर्षो में २४ तीर्थट्वर, १२ चक्रवर्ती, ९५ बलदेव, ९ वासुदेव, 
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९ प्रतिवाह्॒देव हैं । इन्हीं मद्दापुरुषों के जीवनचरित का वर्णेन करना इन 
पुराणों का लक्ष्य है । दिगम्बर छोग इन ग्रन्थों को 'पुराण” के नाम से 
अभिष्टित करते हैं और श्रेताम्बर छोग इन्हे “चरित्र” कहते हैं । रामायण, 
मद्दाभारत तथा भागवत के सुप्रसिद्धू आख्यानों को भी जैन द्वोगों ने 
अपनाकर रास, कृष्ण और पाण्डवों को जैनधम का अनुयायी दिखद्वाया 
है। ब्राह्मण-कथाओं से इन जैन-आख्यानों की तुलना करने पर अनेक 
मदत्त्पपूर्ण बातें जानी जा सकती है जो धामिक साहित्य के इतिद्दास के 
बिये श्रमूल्य है । 


रामचरित-- रामचरित का सबसे प्राचीन प्रतिपादक काव्य ग्रन्थ 
(१) पठमचरिय ( पद्मचांरत ) है जो व्शुद्ध जैन मद्दाराष्ट्री प्राकृत में तथा 
शआयां इन्दों में निबद्धू किया गया है। जेन ग्रन्थों में पद्म से अभिप्राय 
रामचन्द्र से है। इसके रचयिता ब्मिल्सूरे हैं जिन्होंने वीरनिर्वाण 
सं० ५३० ( ६० वि० ) में इस ग्रन्थ का निर्वाण किया । परिमाण तथा 
सौन्दय दोनों इश्यों से यद्द ग्रन्थ श्रनुपम है। इसमें ११८ खर्ग (उद्देश ) 
हैं। इसको कविता बड़ी ही सुन्दर, स्वाभाविक तथा सरस हे । इसी 
ग्रन्थ को आदुश मानकर पिछली शताब्दियों के जैनकवियों ने रामचरित 
का बयान किया है । 

(२) पद्मचरित--यह प्राकृत पथमचरिय का द्वी संस्कृत रूप दे । 
इसके कवि हैं रविषेण, जिन्होंने ६३४ वि० में इस काव्य-रल की रचना 
की । कविता की दृष्टि से यद्ट भी काघनीय रचना है। अनुष्द॒प्‌ छुन्दों 
का विशेषतः प्रयोग है । ये पद्म सरत्ष दोते हुए भी स्वाभाविकता तथा 
सरसता से सम्पन्न हैं। जेनकाव्य होने के कारण हिंसा करने के दुःपरियाम 
का विस्तृत वर्णन अनेक अध्यायों में किया गया है । 

(३) उत्तरपुराण के ६८ पे में तथा देमचन्द्र के प्रसिद्ध ग्रन्थ 
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“प्रिषह्ठिशल्ञाका पुरुषचरित” के ७वें पं में रामचरित का प्रशस्त वणन 
किया गया है । 

महाभारतकथा--(१) महाभारत की कथा को भी जैनी लोगों ने 
अपनाया है। इस विषय का सबसे प्राचीन ग्रन्थ है “हरिवंश पुराण!, 
जिसका पूरा नाम है बृहद्‌ हरिवंशपुराण या अरिश्टनेमि पुराण संग्रद्द 
हरिवंश। इसके रचयिता हैं कबि ज्ञिनसेन, जिन्होंने ७०५ शक (७८३ ई०) 
में इसकी रचना की । इसमें कृष्ण ओर बलराम का कथानक जैन दृष्टि से 
निवद्ध किया गया है। कृष्ण से द्वी सम्बद्ध २२वें तीथंडूर भरिश्टनेमि या 
नेमि का जीवनचरित निबद्ध किया गया है। ये कृष्ण के खचेरे भाई माने 
गये हैं । कौरव, पाण्डव, कृष्ण आदि पमस्त महापुरुष जैनधर्म स्वीकार 
निर्वाण प्राप्त करते हैं। इसमें सर्गों की संख्या ६६ हैं । 

(२) सकलकीर्ति ओर उनके शिष्य ज्िनदास ने १७वीं शताइढदी में 
एक दूसरे दरिवंश को रचना की । यहद्द काव्यग्रन्थ केवल्न ४९ अध्यायों में 
है और पहले से छोटा है। 

(३) मलधारी देवप्रभसूरि ने १२०० ई० के लगभग 'पाण्डवचरित” 
नामक अन्थ लिखा । इसमें १८ सग हैं जिनमें महाभारत के १८ पर्वों 
की कथा संक्षेप रूप में दी गईं है। जैनधरम से सम्मत अनेक विषयों का 
भी स्थान-स्थान पर वर्णन किया गया है । 

राम भर कृष्णा के अतिरिक्त अन्य महापुरुषों ( शछाकापुरुष ) के 
चरित निन्नत्निखित ग्रन्थों में निबद्ध किये गये हैंः--- 

(१) महापुराए--हसका पूरा नाम है शत्रिषष्टिक्कषण महापुराण । 
इसके रचयिता आचाय जिनसेन तथा उनके शिष्य गुणभत्र हैं। ग्रग्थ की 
रचना का कातल्न नवम शतक का आरम्भ हे। इन्होंने ६३ शलाका पुरुषों 
के जीवनचरित लिखने की इच्छा से इस मद्ापुराण का आरम्भ किया 
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परन्तु बीच ही में शरीरान्त दो जाने के कारण इसकी पूर्ति उनके शिष्य 
गुणभद्व ने की । महापुराण के दो भाग हैं--(अ) पहछा आदिपुराण 
(ब) दूसरा उत्तरपुराणु । आदिपुराण में प्रथम तीथड्र आदिनाथ या 
ऋषभदेव का चरित है । उत्तरपुराण में अन्य ६२ शल्लाका पुरुषों के 
चरित हैं । आदिपुराण में १२,००० छोक तथा ४७ पवे या अध्याय हैं | 
इस ग्न्थ में जगत्‌ को सृष्टि तथा जैनधममं के उपदेशों का व्यापक संग्रह 
किया गया है। महद्दापुराण के रचयिताओं का यद्द भाग्रह दीख पढ़ता है 
कि जैनधम सबसे प्राचीन दे तथा हिन्दूधर्म उसी का विक्ृत रूप है । 
जिनसेन राष्ट्रकूट-नरेश अमोघवर्ष ( ८३०-८७७ ई० ) के प्रियपात्र थे । 
अतः इस अन्थ का रचनाकार नवम शताब्दी का प्रथमार्थ है। ये जिनसे न 
इरिवंशपुराण के रचयिता ज़िनसेन से सवंथा भिन्न हैं । 

(२) ब्रिषश्शिन्नाकापुरुषचरित--इसके रचयिता प्रसिद्ध हेम चन्द्राचाय 
हैं। यह बड़ा ग्रन्थ है। इसमें दस पे या सर्ग हैं। श्रेताम्बर जैनियों 
में यह ग्रन्थ बहुत ही क्ञोकप्रिय हैं। इसका एक परिशिष्ट अन्थ भी उप- 
लब्ध होता है जिसका नाम है परिशिष्ट प्व या स्थविरावत्ञीचरित | हस 

ग्रन्थ में महावीर के शिष्यों का चरित निबन्ध किया गया है। श्रेताम्बर 
सम्प्रदाय के अनुसार जेनधर्म का इतिहास जानने के लिये यह ग्रन्थ बढ़ा 
ही उपादेय है। इसमें प्राचीन कद्दानियों का भी विशात्र संग्रह किया 
गया है। 

पिछुल्ले युग के जैन कवियों ने कतिपय तोथंडूरों के चरित को लेकर 

मनोरम काशथ्यों की भी रचना की है" । 

3 जैनभर्म के दार्शनिक सिद्धान्तों का विस्तृत विवेचन भन्यत्र किया गया' 
है । जिशासु पाठक वहीं अवलोकन करें | द्रष्टव्य लेखक रचित 'भारतीय दर्शन 
पृष्ठ १४१३-१७४ ( शारदा-मन्दिर, काशी )। 


द्वादशु परिच्छेद 


५ ५ 
आयंसंस्कृति का प्राण 


संसार की संस्कृतियों में भारतवर्ष की संस्कृति अपनी विशिष्टता तथा 
महत्ता के लिये सबसे अधिक विख्यात दे | जहाँ ग्रीस, रोम, मिश्र, बाबुर 
आदि देशों को संस्कृति-विकराल काऊ के विशाल गाल में सवंदा के लिये 
विलीन हो गईं, वहाँ हमारी वैदिक संस्कृति अपनी विज्रय-वैजयन्ती 
फहराती हुईं, विश्व के मानवों पर अपनी प्रभुता जमाती हुईं. अपनी 
जीवन्त सत्ता के लिये सबको चुनोती देती हुईं मैदान में ढटी खड़ी है । 
आ्राग में तपाये गये सोने की कान्ति के समान विपत्तियों की ज्वाला के 
बीच से हमारी संस्कृति खरी तथा चमकती हुई निकली है; इसका 
उज्ज्वल प्रमाण भारतवर्ष का दीघंकालीन इतिहास डंहे को चोट दे रद्दा 
है। इस संस्कृति के स्वरूप, महत्व तथा भविष्य को भरछीभाँति समझना 
प्रत्येक भारतवासी का पवित्र कतंव्य होना चाहिए । 

कल्चर! 

श्रॉग्लमाषा के “'कछचर” शब्द के किये हम छोग दिन्दी में “संस्कृति” 
शब्द का व्यवद्दार करने कगे हैं। दोनों के व्युप्पत्तितब्य अर्थ के भिन्न 
दोने पर भओो दोनों के द्वारा प्रतिपाथ अथ समकच्च ही है । कल्चर शब्द 
लेटिन भाषा के कुछतुरा ( 079 ) शब्द से निकला है जिसका प्र्थ 
पोधा लगाना या पशुओं का पान करना हैं। इस मुख्य अर्थ के अनन्तर 
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इसका छाक्षणिक अथ होता है--मस्तिष्छ तथा उसकी शक्तियों को विकसित 
करना--शिज्ञा तथा शिक्षण के द्वारा मानसिक वृत्तियों को सुधारना। संस्कृति” 
शब्द का भी भ्रर्थ है मन को, हृदय को तथा उनझौी तवृत्तियों को संस्कार 
के द्वारा सुधारना तथा उदात्त बनाना । संस्कृति के जितने अज्ज हैं उन 
सब अड्डों का एक दी प्रधान लक्ष्य होता है--शिक्षा तथा संस्कारों के 
द्वारा मन को शि्षत, संस्कृत तथा ड््च बनाना | प्रत्येक संस्कृति का 
यही लक्ष्य होता है। परन्तु भारतीय संस्कृति को कुछ ऐसी विशेषता हे 
कि उसका उद्देश्य तथा लक्ष्य श्रन्य संस्कृतियों की अपेक्षा भ्रधिक उच्च, 
अधिक सहनीय, श्रधिक उपयोगी तथा अधिक उदात्त सिद्ध होता है| 
राष्ट्र के समान संस्क्रति का भी एक आत्मा होता है जो उसकी जीवनी- 
शक्ति का प्रतीक तथा आधार हुआ करता है। इसे ही भारतीय दर्शन में 
'स्वालक्षणय” के नाम से पुकारते हैं। भारतोय संस्कृति की विशेषता को 
हम तीन शब्दों में अभिष्यक्त कर सकते हैं---स्याग, तपस्या तथा तपोवन । 


त्याग 

(१) त्याग--मानव जीवन की सफलतास याग के द्वारा हो ध्कतो है, 
भोग के द्वारा नहीं । पश्चिम की भोतिक संस्कृति जहाँ हमें भोग की शिक्षा 
देतो है, वहाँ भारत की आध्यात्मिक संस्कृति हमें योग का उपदेश देती है। 
पश्चिमी सम्यता दूसरों के भाग को भी छीन लेने के लिये आम्रद्ट करती 
है, वहाँ सारत की सम्यता अपने स्वार्थ को पराथ के लिये छोड़ने के लिये 
उच्यत रहती है| त्याग एक महामन्त्र है। इसी मन्त्र के अभाव का वह 
दुष्परिणाम उत्पक्ष हुआ है जिसे हम यूरोपीय मद्दायुद्ध के रूप में देखते 
हैं। भोतिक जीवन को ही चरम लक्ष्य माननेवाली पश्चिमी सभ्यता का 
यही अवसान है। 'जसंख्य नररों का संहार, अपरमित घन का स्वाहाकार, 
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दीन-दुःखी अबलछाओं का द्वाद्यकार, निर्धनों तथा निबत्न को रौंदकर पूँजो- 
पतियों का असंख्य धन-संग्रह--ये दी भोतिकवादी सभ्यता के जीते-जागते 
फछ हैं। भारतीय संस्कृति दूसरे का मड्ल चाहती है| दूसरे के मजल- 
में ही अपने मज़ल् की भावना करतो है । दूसरों की कायसिद्धि के लिये 
वद्द अपने एकदेशीय झ्ुद्ग स्वा५ का सर्वेथा त्याग कर देती है । यही तो 
यज्ञ” की महनीय भावना है| गीता में जिस यज्ञ की उदात्त कल्पना की 
गई है वह यही है--निःस्वारथ कम का विधान । भगवद्‌गीता से बहुत 
पूर्व हमारे वैदिक ऋषियों ने इस तत्त्व का उद्घोष किया था। ईशावास्य 
की श्रुति इसी त्याग की घोषणा कर रही है:--- 
तेन त्यक्तेन भुम्जाथा मा ग्रध: कस्यस्विद्धनम्‌ | 

जगत्‌ के जितने स्थावर तथा जज्ञम पदार्थ हैं वे सब ईश्वर के द्वारा 
आच्छादनीय हैं। शत्येक प्राणी में भगवान्‌ सूक्ष्म रूप से विद्यमान हैं । 
अतः उनमें भगवत्‌-स्वरूप का अनुभव करना चाहिए। स्याग-भाव से 
अपना पालन करना चाहिए। किसी के धन की तरफ लोभ की दृष्टि न 
करनी चाहिए | भारतीय संस्कृति का यही माननीय मन्त्र है--व्याग, 
परमाथ, निःस्वार्थ कर्म | 


तपर्पा 


(२) तप--त्याग के ज्िये भावश्यक है तपस्या। तप की अपने में 
बिना तपाये मानव-जीवन निमंत्ष नहीं होता, उसके मल्ल जलकर राख 
नहीं हो जाते । तपस्या ही हमारी समग्र कामनाओ्रों की सिद्धि का मुख्य 
साधन है । यह स्वार्थ तथा परमार्थ की साधना की दृढ़ शड्ूला है। 
इसके द्वारा मनुष्य अपनी सारी कामनाओं की ही पूर्ति नहीं करता, भ्रव्युव 
परोपकार के यथावत्‌ सम्पादन की योग्यता अजन करता है। तप की 
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महिमा से हमारा साहित्य भरा पढ़ा है। भारतीय संस्कृति के प्रतिनिधि 
कवि कालिदास ने इसका महत्त्व बढ़े ही भव्य शब्दों में व्यक्त किया है । 
मदनद॒हन के श्रनन्तर भम्नमनोरथा पाबेती ने कठोर तपस्या के ही बलपर 
अपनी कामनावज्ली को सफल बनाया। पावंती की तपस्या का रहस्य 
खोलकर कालिदास ने आयंललनाओं के सामने एक महनोीय आदर 
उपस्थित किया है-- 
इयेष सा कतुमवन्ध्यरूपतां 
समाधिमाध्याय तपोभिरात्मनः । 
अवाष्यते वा कथमन्यथा द्वय॑ 
तथाविध प्रेम पतिश्र तादशः ॥। 
--कुमारसम्मव ५। २. 
पावती की तपस्या का फल था--तिथाविधं प्रेम', श्रोकिक डत्कट 
कोटि का प्रेम ओर 'ताइशः पतिः', रूसस्‍्यु को जीतनेवाला पति। आये 
ललनाओं के लिये उस्कट प्रेम तथा म्त्युञ्षत्र पति पाने का एकमान्र साधन 
है--तपस्या । 


तपोवन 


(३) तपोवन--तपस्या के ढछिये उपयुक्त स्थान है तपोवन । 
कोछाहलपूर्ण नगर के अशान्त वातावरण में, नागरिक जीवन के रात्रिंदिव 
सद्डष में, तपस्या की साथना क्‍या कथमपि सिद्ध हो सकती है ? उसके 
लिये तो चाहिये जनकोलाहल से दूर, शान्त, रमणीय स्थान में निवास, 
जहाँ स्वभाव से द्वी चित्त प्रपश्नों से दूर हटकर आत्म चिन्तन में संलमझ हो 
जाता है। इसीलिए तपोवन भारतीय संस्कृति का जन्मस्थान है । तपोवन 
के शान्त तथा सुन्दर, उपादिय तथा कमनीय, शान्तिमय तथा सोन्द्य मर 
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क्रोड़ में लालिता तथा पालिता हमारी संस्कृति स्वार्थ तथा परमाथर्थ के, 
स्वजीवन तथा परजीवन के सामअस्य की सर्वतोभावेन पोषिका है। हमारी 
सभ्यता के विकास में नगर का मद्दच्व बहुत स्वव्प रद्दा है। जो नगर 
अशान्ति के निकेतन हैं, कत्नह के कारागार हैं, विद्वोद्द के विराट्‌ आगार 
हैं, उनमें पाश्चात्य सभ्यता पनपी और इसीलिए मानव-समाज की वह 
भूयसी द्वानिकारिणी सिद्ध हुईं है । पश्चिमी-समाज में उन कोमल वृत्तियों 
का विकास कहाँ ? जो एक मलुष्य की पीड़ा देखकर दूसरे के हृदय में 
स्वतः सद्दानुभूति उत्पन्न करती है | जीवन की वद्द उदात्तता कद्दों ? जो 
अपने जीवन को सड्डूट में फॉककर दूसरे के प्राण को बचाने के लिये हमें 
बाध्य करती है। ये नागरिक संस्कृत के विषम दुष्परिणाम हैं । परन्तु 
तपोवन की सेविका भारतीय वैदिक संस्कृति में इन दोषों का प्रादुर्भाव 
कभी नहीं हुआ । नन्दिनी के वरदान से सूय्यवंश में पराक्रमी नेता रघु 
का जन्म तपोवन में होता है, यह घटना अपना आध्यात्मिक मुल्य 
रखती है। इस प्रकार वेद पुराणादिक्रों के आधार पर आश्रित भारतीय 
संस्कृति के मुल में तकार से आरम्भ द्ोनेवाले तीन तत्व क्रियाशील हैं -- 
त्याय, तपस्या, तपोवन । 


आध्यात्मिकता 


किसी भी जाति या रष्ट्र की सभ्यता का सापक उसका श्राध्याप्मिक 
चिन्तन होता दै। जिस जाति के आध्यात्मिक विचार तथा समीक्षण जितने 
ही अधिक तथा गदरे द्वोते हैं, वह जाति संस्कृति तथा सभ्यता के इतिहास 
में उतना द्वी अधिक मद्दत््वपूर्ण स्थान रखती हे। सभ्यता का प्रथम प्रभात 
किस देश के गगन में सबसे पद्चिले उदित हुआ ? इस प्रश्न की मीमांधा 
करते समय पश्चिमी विद्वान्‌ मिस्र देश का नाम बढ़े भाद्र तथा गोरव के 
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साथ लेते हैं, परन्तु मिख के दाशनिक तथा साहित्यिक चिन्तनों पर विचार 
करने से दर्में मौनावलम्बन द्वी करना पड़ता है। भोतिकवाद का अनुरागी 
राष्ट्र अध्यास्म-चिन्तन का प्रेमी कभी नहीं हो सक्रता। मिस्र की सभ्यता 
भोतिकता में सनी थी, भौतिक सुख की प्राप्ति ही उस देश के राजाओं का 
परम लक्ष्य थी। फलतः रम्य तथा सुन्दर प्रसादों का रचयिता शिल्पी 
ही मिस्री सभ्यता में परम सम्मान का भाजन था; मनोरम कविता 
लिखकर हृदय की कली खिलानेवाले कवि की न वहाँ पूछ थी ओर न 
उम्नत तत्त्वज्ञान के अभ्यासी दाशनिक को वहाँ प्रतिष्ठा थी। फलतः 
अ्रध्यात्मचिन्तन के अभाव में मिस्र देश को सभ्यता को हम सम्मान की 
दृष्टि से नहीं देख सकते । 'कवि' को आदर देनेवाली जाति ही सभ्यता 
की कसोटी पर खरी उतरी दै। पश्चिमी जगत्‌ में प्राचीन यूनानी तथा 
पूर्वी संसार में चॉनी तथा भारतीय जाति ही 'कवि! का गोरव समझती 
है और उसे सम्मान प्रदान करने में सदा अग्रसर रहती है |इसीलिए इन 
जातियों का प्रभाव सभ्यता के प्रसार में बहुत ही अधिक रद्दा है | हमारी 
हृढ़ धारणा है ( ओर इसके लिये हमारे पास प्रचुर प्रमाण भी हैं ) कि 
सभ्यता का उदय सप्तसिन्धव प्रदेश में ही सबसे पद्दिले हुआ । हमारा 
पूरा विश्वास है कि भारतीय कवि की यद्द सूक्ति--- 

प्रथम प्रभात उदय तब गगने । 

प्रथभ सामरव तब तपोवने ॥ 


केवल प्रतिभा का विलास नहीं है, अपितु इतिहास की कसोटी पर भी 
खरी उतरती है । “कवि” का जितना सम्मान हमारी पुण्यमयी भारतभूमि 
में होता रहा है, उतना भनन्‍्यत्र नहों | 
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कार! का आदर 

'कवि! का मुझ व्यापक श्रथ है इन्द्रियों से अगोचर तत्तवों का 
साक्षात्कार करनेवाला व्यक्ति। कवयः क्रान्तद्शिश । श्रोर ऋषि! शब्द 
का भी यही महत्त्वपूण अर्थ है। अध्यात्मशाख के मर्मज्ञ विद्वान का 
प्राचीन अभिधान कवि! ही है और इसी श्रर्थ में इस शब्द का प्रयोग 
हम गीता तथा उपनिषदों में ही नहीं पाते, प्रत्युत संहिताओं में भी यह्ट 
महनीय शब्द इसी अथ में प्रयुक्त उपलब्ध हुआ है। कठोपनिषद्‌ के 
अनुसार कवि छोग सूक्ष्म बुद्धि से ग्राह्म ब्रह्म की श्रोर जानेवाले मार्ग को 


छूरे की धार के समान तेज तथा हुगम बतलाते हैं:-- 
क्लुस्स्य धारा निशिता दुरत्यया । 


दुर्ग पथस्तत्‌ू कवयो बदन्ति ॥| (३१४) 

प्रश्न ( ७७७ ), मुण्डक ( 4।२।१ ), मद्दानारायण ( १।३ ), मैत्री 
( २।७ )--में सर्वत्र कवि का प्रयोग मूल श्रर्थ में मिलता है। श्वताश्वतर 
ने जगत्‌ के मूल कारण के विषय में कवियों के विभिन्न मतों का निर्देश 
किया है ( स्वभावमेके कवयो वदन्ति--६।३ )। गीता “कवयोथ5प्यन्र 
मोहिताःः ( ४१६ ) तथा 'संन्याप्त॑ कबयो विदुःः ( १८२ )--भादि 
स्थलों में इसी ओपनिषद्‌ श्रथं का अनुसरण करती है। ऋक संहिता में 
इस शब्द का प्रयोग बहुलता से मिलता है--प्रमानमेक कव्यश्िदाहुरयं 
ह तुभ्यं वरुणो हणीते ( ७।८६।३ )। ध्यान देने को बात है कि 'कवि! 
शब्द का प्रयोग स्वयं उस साज्षात्‌ श्रपरोक्ष ब्रह्म के लिये भो अनेक स्थल्ञों 
पर किया गया है। ईशावास्य की वाजसनेयी श्रुति उस पुरुष को “कवि? 
कद्दकर पुकारती है--कविर्म नीषी परिभूः स्वयं भूर्याथातथ्यतो्थान्‌ व्यदुधात्‌ 
शाश्रती+पः समाभ्यः ( मन्त्र ८ )। महानारायण उपनिषद्‌ के अनुसार 
परमेश्वर अनन्त और अव्यय होने के अतिरिक्त कवि भी है---अनन्तमव्ययं 
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कविम्‌ ( महानारायण ११।७ )। उपनिषदों के स्वर में अपना स्वर 
मिलाकर श्रीभमगवद्गीता भी यही कद्दती है--- 
कवि पुराणमनुशासितारमणोरणीयांसमनुस्मरेद्‌ यः |--गीठा ( ८।९ ) 

इन उद्धरणों से स्पष्ट है कि अ्रध्यात्म-विद्या का वेत्ता पुरुष 'कवि? के 
नाम से अभिद्वित होता दे । स्वयं परमेश्वर भी इसी कवि!” की पविश्न 
पदवी से मण्डित है। इससे बढ़कर ददशनशास्त्र को प्रतिष्ठा की सूबना 
हो ही क्‍या सकती है ? 

भारत की सभ्यता में “कवि! का आदर सदा से होता रहा है और 
आज भी समादर का यह भाव लेशमात्र भी क्षुर्ण नहीं हुआ है । प्रचीम 
यूनान में भी अ्रध्यात्मविद्या के अनुरागी व्यक्तियों की कमी न थी, दाशनिक 
भी कम न थे, परन्तु समग्र यूरोप के अध्यात्म-शिक्षण के विषय में गुरु- 
स्थानीय यूनान की काछी करतूतें देखकर हम भारतीयों के हृदय में 
विस्मय तथा विषाद की भावना उठ खड़ी द्वोती है। यूनानी छोगों ने ही 
मिलकर अपने देश के सबसे बढ़े दाशनिक सुकरात को विष देकर मार 
डाला था और दूसरे बड़े दाशनिक अफलछातू ( प्लेटो ) को उनके ही एक 
भक्त शिष्य ने सरे बाजार में ४लाम बनाकर बंँच डाला था। पश्चिमी 
जगत्‌ की मूर्थन्य जाति का यद्द दुराचरण, दाशनिकों की इतनी अवद्देलना, 
किसे अचम्से में नहीं डालती ! परन्तु भारत तथा भारतीय सभ्यता से 
अनुप्राणित समग्र पूर्वी देशों में दाश/नऊझों का बोज्बाला था, समाज के वे 
अग्रणी थे, राष्ट्र के वे निर्माता थे, समान को परम कल्याण की भोर ते 
जानेवाले वे महनीय नेता थे । चीन की यही दशा है। भारत की तो 
बात ही निराली है। भगवान्‌ मनु का निःसन्दिग्ध प्रमाण हैः--- 

.... सेनापत्यं च राज्य च दण्डनेतृत्वमेव च | 
सर्वलोकाधिपत्य॑ च वेदशास््रविदरहति ॥ (१२१००) 
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वेदशाखत्र का ज्ञाता सेना के सबञ्चालन तथा राज्य पर शासन करने के 
योग्य है। दण्डविधान तथा सब ज्ञोकों का आधिपत्य करने का अधिकारी 
वद्दी है । प्लेटो भी मनु ने इस कथन से प्रभावित हुए थे। उन्होंने आदर्श 
रष्ट्र के सद्बालन का भार दाशनिक के ऊपर ही रखा था; यद्यपि 'रिपब्लिक' 
में इन्द्रोंने बढ़ी युक्तियों से इस मत का समर्थन किया, पर वे हवाई 
महल ही बनाते रहे, उनका स्वप्न कभी कायरूप में परिणत न हो सका, 
वह मझूगमरी चिका से बढ़कर सिद्धू न हो सका। परन्तु भारत में राज्य 
का सूत्र अध्यात्मवेत्ता व्यक्तियों के द्वाथों में रहा करता था । राजपिं जनक 
की क्षोर पाठकों का ध्यान आकृष्ट कर देना ही पर्याप्त होगा। इस प्रकार इस 
पावन भारत में दाशनिकों का कोरा आदर ही न होता था, बल्क देश के 
शासन की बागडोर भी उन्हीं के हाथ में रद्दती थी । 

प्राचीनता 

हमारी संस्कृति से सामान्य परिचय रखनेवाले व्यक्ति को भी इसकी 
पहली विशेषता प्रतीत होगी--इसकी प्राचीनता । यह कितनी प्राचीन 
है? इसका यथार्थ निरूपण इतिहास की विशेष छानबीन करने पर 
आज्ञ भी नहीं हो पाया । परन्तु प्राचीन स्थानों की खुदाई करने से प्राचीन 
काल की सभ्यता हमारे सामने अभी भाई है। सिन्‍्धु नदी की घाटी में 
'मोहन-जो-दुढ़ो! तथा पञ्ञाब के 'हरप्पा” नामक स्थानों पर खुदाई करने से 
अनेक अद्भुत चमर्कारी वस्तुएँ उपलब्ध हुई हैं। इस सभ्यता का नाम 
है सिन्धु-सभ्यता! । यह सभ्यता भी इराक तथा मिश्र की सभ्यता से 
प्राचीनतर हैं, इसके प्रमाण मिले हैं। इराक में सभ्यता के आरम्भ 
करनेवाल्ने अत्यन्त प्राचीन ( विक्रम-पूर्व ३५०० वर्ष ) सभ्य जाति का 
नाम है--सुमेर जाति । इतिहास बतलाता है कि ये लोग उस देश के 
निवासी न थे, बढ्कि परदेशी थे--बाहर से आनेवाल्े थे । सुमेर लोगों 
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की सभ्यता भारतीय सभ्यता से इतनी मिलती है कि उन्हें पश्चिमी 
इतिहापज्ञ भारतनिवाप्ती बतछाते हैं--विशेषतः दक्षिण भारत का" । 
इराक की सभ्यता सिन्धु-पभ्यता से प्रभावित है। वेशभूषा, रहने के 
प्रकार, दोनों में समान हैं । इतना ही नहीं, रूपी वैज्ञानिक बाविलोब 
( ए४४एां।०ए ) का कहना है कि संसार में गेहूँ की उत्पत्ति सर्वप्रथम 
पक्षात्र के समीप हिन्दूकुश तथा हिमालय के बीचवाल्ले भाग में हुईं भोर 
यही से यह ईराक, यूरोप तथा श्रमेरिका सब जगद् फेला । इन देशों 
में जिस गेहूँ की खेती होती है उप्तका मूलस्थान पञ्ञाब है। पाश्चात्य 
जगत्‌ में घोड़े से चलनेवाला रथ मिलता है, परन्तु इसकी प्रथम ककपना 
भारत में ही हुईं। इस प्रकार हराक तथा मिस्र की सभ्प्ता पर सिन्धु- 
सभ्यता का विपुल्न प्रभाव पड़ा है। यह सम्पता निःसन्देद वैदिक है 
ओर इसके डदय का काल कव्क्रिम-पूर्व चार हजार वर्ष है। संसार के 
इतिद्दास में इतनी प्राचीन सभ्यता दूसरी उपलब्ध ही नहीं हुईं । अतः 
ग्राचीनता भारतीय सभ्यता की प्रथम विशिष्टता है । 
मृत्युज्ञ पता 

आयंसंस्कृति अमर है। अप्रता उसी दूसरी विशिष्टता है। वह 

प्राचीन होकर भी नवीन है--नितान्त प्राचीनता से मण्डित होने पर 
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भी उसकी धमनियों में रक्त का प्रसार है, नूतन स्फूर्ति की वह आगार 
है। वैदिक ऋषियों ने उषादेवी की मनोरम स्तुति के प्रसड़् में उसे 
'पुराणी युवतिः” शब्दों से वर्शित किया है। ये शब्द भारतीय संस्कृति के 
विषय में बिना किसी सन्देह के व्यवहत किये जा सकते हैं। आय संस्कृति 
पुशाणी युवतिः है भर्थात्‌ पुरातन होने पर भी वह युवती है--यौवन के 
उल्लास, उनन्‍्माद तथा उत्साह से उसका अद्ज-श्रद्ध परिपूरित है। अन्य 
प्राचीन संस्कृति की भाँति वह अपने जीवन की अन्तिम श्वास नहीं ले 
रही है, प्रत्युत उसमें भरपूर जीवनीशक्ति है जो उसे आज्ञ भी जीवित, 
जाग्रत तथा श्रभावशाली बनाये हुए है। इसे हम आयसंस्कृति की 
'ऊत्युक्षयता? कद्द सकते हैं । उसे झत्युमुख में समेटने के अनेक अवसर 
आये, विकराल विपत्तियाँ आई', विदेशियों के प्रबल भाक्रमण हुए, परन्तु 
तिस पर भी वह अ्रदम्य उत्साह से खड़ी रही और आज़ भी वह डसी 
प्रकार से हृष्ट-पृष्ट बनी हुईं है । आर्य-राजनीति की विशेषता रही है-- 
चाश्रबल का ब्राह्म तेज का मब्जुल सहयोग। राष्ट्र के रक्षण का भार 
छत्रिय राजन्य पर निर्भर करता था. पर उसे धम के शोभन राजपथ पर 
सब्बालित करने का उत्तरदायित्व ब्राह्मण के ऊपर रह्दता था। इसलिए 
अ्रमात्य का उम्नत पद ब्राह्मणों के ही लिये था। च्षत्रिय की थी भोतिक 
शक्ति ओर ब्राह्मण की होती थी आध्यात्मिक शक्ति। क्षत्रिय नरपति 
प्रभुशक्ति का प्रतिनिधि है, तो ब्राह्मण सचिव मन्त्रशक्ति का प्रतीक है । 
कालिदास ने इस ब्रह्म-क्षत्र योग को 'पवनाप्ि समागम? से उपमा दी है। 
“वना झिसमागमो हाय सद्दितं ब्रह्म यदुस्नतेजसा? । इस मणिकाअन योग 
ने दी भायसंस्क्ृति को रत्युअय बनाया है। यूनान के विश्वविजयी नरेश 
सिकन्दर ने विक्रम से पूर्व चतुर्थ शतक में भारत पर ज्ञो आक़रमण किया 
डसे ब्राह्मण कौटिक्य के बुद्धि-वेभव से सश्वालित राजन्य चन्द्रगुप्त ने 
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अपने ज्ञात्र-पराक्रम से सर्वथा विफल बना दिया । विक्रम के समय में भी 
ऐसी द्वी दशा थी । पराक्रमी शर्कों के भयद्गर आक्रमण के कारण भारतीय 
भूमि कम्पायमान हो रही थी । उस्त समय विक्रमादित्य ने अपने ब्राह्मण 
कवि कालिदास के उपदेश से स्फूर्ति तथा उत्माड़ ग्रहण कर इन शकों की 
धज्ियाँ उड़ा दीं--उन्हें भारत-वसुन्धरा से उखाड़ कर राह-राह का 
भिखारी बना दिया। मध्ययुग में औरज्ञजेब की कूटनीति को समथ 
रामदास स्वामी की आध्यात्मिक मन्त्रणा से छुन्रपति शिवाजी ने विफल 
कर डाला । उनके नेतृत्व में मराठों में विशाल शक्ति का सद्चार हुआ श्रौर 
उन्होंने आयंसंस्कृति का संरक्षण यावनी संस्कृति के आक्रमण से इतनी 
सुन्दरता से सम्पन्न किया कि आज़ भी यह संस्कृति अपने प्रभाव से 
मयिडत है, जगत्‌ में अपना प्रभाव विस्तार कर रही है । 
अमतस्त्व का ग्हस्य 

आयसंस्कृति की झत्युक्यता का रहस्थ समभने के लिये उसके 
अन्तस्तल में प्रवेश करना चाद्ििए--बाहरी शआ्रावरण फाइकर उसका 
भीतरी रूप परखना चाहिए। हमारी सभ्यता के अमरत्व का रहस्य 
तीन शब्दों में श्रभिव्यक्त किया जा सकता है -समजसता, सर्हिष्णुता, 
ग्रसिष्णुता--भारतीय संस्कृत की स्थिव्यनुकूल परिवर्तनशीलता, सब सहने 
की योग्यता तथा अन्य सभ्यता को ग्रास कर लेने की शक्ति। ये तीनों 
इसके गोरव्र तथा मददनीयता के पर्याप्त प्रतिपादक हैं। विज्ञान की सम्मति 
है कि इस जगत में सबसे श्रधिक योग्य व्यक्ति ही जीवित रहता है, 
अयोग्य व्यक्ति जो अपनी परिस्थितियों के सामने परास्त द्वो जाता है 
कथम प जीवित नहीं रह सकता । भारतीय संस्कृति आज़ भी जीवित 
है--यह- स्पष्ट प्रमाण है कि यद्द अन्य समभ्यताओं की तुल्लना में समधिक 
शक्तिशालिनी दे । वैदिककाल से आरम्भ कर श्राजतक कितनी सामाजिक 
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उथल-पुथल इस भूमि में हुईं, कितने राजनैतिक परिवतंन हुए, परन्तु यह 
संस्कृति हृतनी अन्तःप्रेरणा तथा ज्ञीवनीशक्ति से सम्पन्न हे कि वद्द अपने 
को परिस्थिति के सवंथा अनुकूल बनाती गईं । यह डसक्की समअसता 
हुई । इसी के समान इसकी खहिष्णुता-उदारता भी बिशेषतः 'छछाघनीय 
है | भायसंस्कृति का रहस्य है सब जातियों, सब मतों, सब आचारों की 
तितित्षा, सहनशीलता । यह्व सब वस्तुओं को ग्रहण कर देती हे ओर 
किसी वस्तु को त्याज्य नहीं मानतो । सब्र मतों को अपनी विशाकछ उदर- 
दरी में आत्मसात्‌ कर लेती है। सब मतों के सिद्धान्तों का समभावेन 
आदर करती है। भारतभूमि की प्रतिभा रही है--सष्टि में, विनाश में 
नहीं; संक्तरण में, व्याग में नहों । एक शब्द में यदि भारतीय संस्कृति की 
विशालता तथा व्यापकता का रद्दस्य प्रतिपादन किया जाय, सो वह शब्द 
है--समन्वय । विरोध का प्रशमन, अनेकता में एकस्व की दृष्टि, “नाना! 
के स्तरों में एकता की पहिचान--यही है आयसंस्कृ ते की कुझ्ी । बिना 
इसे ठीक समझे, इसके रहस्य का उद्धाटन यथार्थतः नहीं हो सकता । 
जिस प्रकार भद्वेततत्व भारतीय दशन की बहुमूल्य सम्पत्ति है, 
उसी प्रकार वह भारतीय संस्कृति का भी महान बीज है। भारतोय धर्म 
में समन्वय की ओर दृष्टि डालिए । उपनिषदों के श्रनुसार मानवज्ञीवन के 
किये दो माग हैं---श्रेयः तथा प्रेयः, कल्याण का मार्ग तथा सांसारिऋ 
सुख का मार्ग, कण्टक का मार्ग तथा पुष्प का सा, निवृत्ति मागे तथा 
प्रवृत्ति मार्ग । पाश्चात्य देश में ये दोनों मार्ग भिन्न-भिन्न हैं, हनमें किसी 
प्रकार का सामअस्य प्रस्तुत नहीं किया गया, परन्तु भगवद्गीता ने इन 
दोनों मार्गों में मझ्लुल समन्वय श्रस्तुत कर रखा है। “निष्काम कर्म! के 
सिद्धान्त में हम दोनों प+थों का एकत्र मिलन पाते हैं। गीता कम के रांन्यास 
के पक्त में नहीं है, वह कमंफल के संन्यास के पक्त में हैं। निबृत्ति कमे- 
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फक्क से होनी चाहिए, पर कम में हमारी प्रवृत्ति होनी चाहिए । मनुष्य- 
ज्ञीवन का मूलसोत हे--भगवान्‌ | वहीं से यह जीव अपने कर्मों के 
अनुसार यात्रा करने के लिये प्रस्तुत हुआ है ओर डसका विशम भी उसी 
भगवान्‌ में है । ब्रह्मचक्र के दो अंश हैं--प्रवृत्तिमाग श्रौर निवृत्तिमागं, 
भोग का भाग तथा त्याग का भाग । इस चक्र के प्रथमाध में जीव आदान 
( ग्रहण ) से सम्॒द्धू होता है और उत्तराध में प्रदान ( स्याग ) से समृद्ध 
होता है। प्रवृत्तिमार्ग में भगवान्‌ के वैमुख्य रहता है और निवृत्तिमाग 
में भगवान्‌ के प्रति साम्मुख्य रहता है। इन दोनों का सामरस्य आरय- 
संस्कृति में है। ५रुषार्थ चार हैं--अ्रथ, काम, धर्म श्रीर मोक्त । वैदिक 
संस्कृति इन चारों के सम वय में द्टी मानवज्ञीवन की सफलता मानती है, 
आंशिक सेवन में नहीं । वह कद्दती है--- 

धर्मार्थ - कामाः सममेव सेव्याः । 

यो होकसक्तः स जनो जघन्यः || 
भारय॑संस्कृति नितान्त उदार है, उदात्त है। अपनी डदारता के बल पर 
ही वह अबतक जीवित रही है और आगे भी जीवित रहेगी। आज्ञ 
दानवता के भीषण प्रहार के कारण मानवता छिन्न-भिन्न द्वो रही है । 
मनुष्य मनुष्यका शत्रु बना हुआ है। यदि संखार में मानवता की रक्षा 
हमें अभीष्ट दो, तो भारतीय संस्कृति ह्टी हमारी पर्याप्त सद्दायता करेगी । 
इसी लक्ष्य की सूचना भारतीय संस्कृति के पूजारी अमर कवि रवीन्द्रनाथ 
ने बड़े ही सुन्दर शब्दों में दी हैः--- 

से परम परिपूर्ण प्रभातेर लागि, 

हे भारत ! सर्वदु:खे रह तुमि जागि। 

सरल निर्मल चित्त, सकल बन्धने 

आत्मारे स्वाधीन राखि, पुष्प ओ चन्दने 


४८ आयेसंस्कृति के मूलाधार 


श्रापनार श्रन्तरेर माहात्म्य - मन्दिर 
सज्जित सुगन्ध करि, दुःखनम्र शिर 
तार पदतले नित्य राखिया नीरवे।। 
वेदिक संस्कृति के पोषक भारतवर्ष में जन्मग्रहण करने के लिये, इसीलिए 
तो देवगण भी छाल्रायित रहते हैं। व्यासजी की यह उक्ति कितनी 
महत्वपूर्ण है कि अन्य स्थानों पर कज्प की भायु पाने की अपेक्षा भारत में 
क्शभर भी जीना श्रेयम्कर हैः--- 
कल्पायुषां स्थानजयात्‌ पुनर्भवात्‌ 
क्षणायुषां भारतभूजयों वरम्‌ । 
चणेन मत्यैन कृत मनस्विनः 
संन्यस्य संयान्त्यभयं पद हरेः ॥। 
धन्य है यह पावन भारतवर्ष, जिसमें पुणयसलछिका भगवती भागीरथी 
अपने निर्मल जल से मनुष्यों का मर धघोती हैं, भगवान्‌ के प्रेमी 
भागवतजन भगवान्‌ की विमलर कीति गाते हैं कलर यज्लयाग का 
पाचन घूम भाकाश में ऊपर उठकर उसकी आध्यात्मिकता का परिचय 
देता है। ऐसे पविन्न साधनों से विरद्तित होने पर इन्द्रज्गञोक भी हमारे 
लिये तुच्छ दी हैः-- 
न यत्र बेकुणठकथासुधापगा 
न साधवो भागवतास्तदाश्रयाः । 
न यत्र यशेशमखा महोत्सवाः 
सुरेशलोको5पि न वै स सेव्यताम ।। 
न्‍्य दे यद्द पवित्र भारतभूमि भर धन्य दे मदहनीय आयेसंस्कृति !!! 
भगवान्‌ करे यह विश्व का सदा परम मज्ञलसाधन करे। 
तथास्तु । 


